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रिपोर्ट 


प्रकाशक 
विद्ववध में संगम, पूर्वाज-चल विभाग 
है। रध्य स्टेट, फलकरष्ाए--२० 


मुद्रक 
प० पृथ्वीनाथ भागेंव 


भार्गव भपषण प्रेस, वाराणसी 


सत्य दो रुपये 
कक आवतजक्षि-२ ००७००; 
' जनवरों २९६९ 


न््निदन्त 


शक 

द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेलन का आयोजन कलकत्ता में हुआ ओर 
बह भी अत्यंत सफल रहा, यह कलकत्ता के इतिहास की एक 
छुन्दरतम घटना है | छेष अर वैमनस्य की श्लवाग जब परितः३ व्याप्त 
हो, तब शांति ओर प्यार का अम्रत लेकर पहुँचने बाले व्यक्ति का 
कितना महत्त्व होता है, यह बताया नहीं जा सकता | बस; विश्व- 
धर्म-सम्मेलन और मुनिश्री सुशील कुमारजी वही अमृत लेकर 
कलकत्ता आये | 


] 

इस विशाल नगरी की घरती पर इस विश्वधरम-सम्मेलन रूपी 
अभ्ृत-घट से जो थोड़ी-बहुत बूँदें दुलक गयी हैं, वे हमें और इस 
नगरी को नया शआण देंगी, यह हमारा आात्म-विश्वास हे । 


छः 

विश्वधमं-सम्मेलन के इस सम्पूरत आयोजन का संक्षिप्त विवरश्ण 
उपस्थित करते हुए सर्वप्रथम में अपने सभी साथियों से दोनों 
दाथ जोड़कर अत्यंत नम्नतापूर्वेक ध्षसा-याचना करता हूँ; क्‍योंकि 
यदध्द काम अब से बहुत पहले हो जाना चाहिए था, पर अनेक 
बाधाश्रों की बजद्द से दो नहीं सका | सुझे आशा है कि सभी बन्ध्ु 
मुझे छ्मा करेंगे! 

छः 


इस काम को हमने अत्यंत सतकता के साथ पूरा करने की 
कोशिश की है । पर मैं जानता हूँ कि बावजूद समस्त सतकताओं 
के अनेक कमियाँ और चझुटियाँ रह गयी हैं | मेरे सभी साथी इन 
कमियों के लिये मुझ उदारतापूवंक क्षमा प्रदान करें, ऐसा मेरा 
विनम्र अनुरोध हे। 

हु 


इस सम्मेलन-विजरणश को तैयार करने में जिन साथियों का 
धपपरिमित सहयोग मिला है, उनका मैं चिरऋणी हूँ । सबका नाम 
ध्यल्ग-अलग गिनाने लगूंगा; तो एक लम्भी फेंदरिश्त हो जायेगी । 
किसी का आर्थिक, किसी का संपादन में, किसी का टाइप, पत्र- 
व्यवद्यर और सामग्मी के संग्रह में तो किसी का शअ्रन्य ठयवस्थाओं 
में मुझे पूर्ण सदयोग मिला है। उन सब मित्रों का मैं अस्यंत 
आभारी हूँ । 
फ्क 
घन्यवाद ! हि 
जसवंतर्सिह्द छोड़ा 
प्रधान मंत्री 
विश्वधर्म-संगस, कलकत्ता 


विश्वधर्म-सम्मेलन के प्रव्तक और प्रेरक मुनिश्री सुशील कुमारजी 
का संक्षिप्त जीवनवृत्त 


आपका जन्म आराह्मण कुल ( कोशिक 
गोत्र ) मैं तारीख १५ जून, १९१६ ई० 
को रायसीना ग्राम ( गुडगोंव ) पंजाब मैं 
देशा था। आपका बचपन का नास सरदार 
सिह शर्मा था। आपके पिता का नाम 
परिडत सुमेर तिह शर्मा और माता का 
नाम भारतमाता है | ७ वष की अब्पायु 
में ही आपने झह-त्याग किया। साधना कट 
श्रौर उपासना के लिए. आप शुरुदेव 45% 
पं० श्री छोटेलालजी महामु निराज की सेवा सा ! 
में रहे शौर २० श्रप्रेल, १९४२ ई० को है. आई 
श्रापने दीक्षा ग्रहण कर जैन मुनि के | 
मद्दात्रती जीवन को स्वीकार किया । 


विद्यार्थी अवस्था में श्रापने शास्त्री, 
प्रभाकर, आचाये, साहित्यरल्र, विद्यारत्र, 
भास्कर आदि परीक्षाएँ उत्तीर्ण की हैं! 
(परीक्षा! और “नया साहित्य” सरीखे पत्रों 
को आपने जन्‍म दिया श्र अपनी ही 
लेखनी से उन्हे समृद्ध किया। आप 
स्थानकवासी जैन संघ के साहित्य विभाग 
के सचालक भी रहे हैं । 


46 
3 
तर ५ 





कवि, कहानीकार, इतिद्वासकार, लेखक, वक्‍ता, साधक के रूप मैं सभी साहित्यिक एज 
साल्‍्कृतिऊ विशेषताएँ आपमे विद्यमान है | आपकी कविता में अनुभव, कहानी मैं जीवन, इतिहास में 
तश्य, लेखनी में भाववाह्दी धारा तथा बक्तृत्व मैं ओज और व्यक्तित्व में सास्कृतिक माधुय है । आपकी 


सेवा झोर स्मरण-शक्ति बिलक्षण है। आपकी वाणी में एक ऐसी अ्रदूभृत शक्ति है, जिसका प्रभाव 
भोताओं पर बहुत ही हृदयग्राद्दी होता है | 


(श्र) 


पूर्व और पश्चिम के विभिन्न धर्मों एवं दर्शनों का श्रापका गहरा श्रष्ययन है, जो आपके घर्म- 
समस्वयवादी विचारों और विश्वधर्म की परिकब्पनाशओं के मूल में हैं। आपके नेत्रों में करशा, मुख पर 
शान्ति तथा जीवन में अहिंसा की साधना है | विचारों में श्रनेकान्त ओर आचार में श्रदिंता ही 
आपके जीवन-संगीत का मधुरतम स्थर है। आपके एक वाक्य-'धर्म आत्मा का संगीत है! मैं आपके 
घर्म-समन्वय, धर्मों के गहन अध्ययन और शाश्वत तत्तों का सार प्रकट होता है और झाज यह 
विद्वघर्म का एक महान सूत्र हो गया। जिसे मान लेने के बाद बाह्म विभेदों क्रोर संघ्षों ऋादि की 
कोई शुंजाइश नहीं रह जाती है | 


एक जैन मुनि होने के नाते उसकी मर्यादाओं के पालने में आप सर्वदा और सर्वत्र खुले 
शिर, खुले पैर और पैदल ही विहार करते हैं | किसी भी वाहन या भर पनी सामग्रियों को ढोने के 
लिए. किसी सेवक का उपयोग नहीं करते हैं। पदनने के लिए. सफेद बस्छ तथा! लकड़ी के कुछ पा के 
सिवा किसी प्रकार का कोई परिग्रह नहीं रखते | श्राप अकिंचन बाल-ब्रह्म चारी हैं तथा अहिंसा, सत्य, 
अस्तेय, अदह्ाच+ और अपरिग्रह--पाँच महाततों के आरावक हैं | 


आपके उपदेशों से मध्य भारत, मध्य प्रदेश, बम्बई, कच्छु, सोराष्ट्र आदि राज्य-सरकारों द्वारा 
गांधी निर्वाण £तिथि ३० जनवरी को बूचइखानों को बन्द करने का निर्णय किया गया है। गुड़गाँव 
( पंजाब ) मैं विगत अनेक वर्षा से चौगान माता के मन्दिर पर वाल्मीकि हरिजन जाति के लोगों 
द्वारा हजारों निरीद पशुश्नों का बध होता आ रहा था, किन्तु श्रापके सदुपदेशों से प्रभावित होकर उन 
लोगो ने उन हिसक कुकत्यों को सदैव के लिए नहीं करने का व्रत प्रहण किया | 


आपकी वाणी में एवं झ्राचरणों में धर्म-समन्वय, सर्ब-धर्म आादरभाव, श्रहिंसा एवं प्रेम 
सहन रूप में प्रकट होता है, जिसका अ्रनुभव कोई भी आपके सम्पर्क में आने पर कर सकता है | 
जो भी एक बार आपसे धर्म की व्याख्या खुले हृदय से सुन लेगा, बह पुनः धर्म को न तो साम्प- 
दाथिकता की संज्ञा प्रदान करेया श्रौर न तो उसे नास्तिकता का ही जामा पहनाना चाहेगा, ऐसा 
विश्वास है | 


श्राप एक व्यक्ति नहीं, वरन्‌ स्वयं में एक संस्था हैं | आप जन्मजात समन्वयवादी हैं। आप 
धर्म-परिवर्तन में विश्वास नहीं करते हैं और न किसो नग्रे धर्म की कब्पना में ही श्रास्था रखते हैं । 
आपने श्रंध श्रद्धाओं, परम्पराओं व कुरीतियों से आ्राच्छुत्न समाज मेँ स्वस्थ चेतना का सँचार किया है | 
श्राप सम्पूर्ण संसार मैं धर्म व अहिंसा की भाषा में एक कान्ति लाना चाहते हैं, जो चिरस्थायी व सद्दी 
विश्व-शान्ति की आधारशिला होगी | इसके लिए श्राप वर्षों से प्रयत्नशील हैं | इसीके फलस्वरूप 
आ्रापकी पेरणा से बम्बई, भीलवाड़ा, उज्जैन तथा वाराणसी में सर्वे-धर्म-सम्मेलनों के श्रायोजन हुए, 
जिनका विकास १९५७ में दिल्ली के प्रथम विश्वधर्म-सम्मेलसन तथा १९६० ( फरवरी ) के कलकत्ता 
में श्रायोजित द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेलन के रूप में हुआ और जिनमें संसार के प्रायः समस्त देशों के 
धार्मिक प्रतिनिधियों ने सबंसम्मति से मुनिश्री की योजना को विश्व-शान्ति के सह्दी मार्ग की संशा 
देते हुए न केवल सराहा ही, बल्कि अपने-अपने देशों में उत्की शाखाओं की स्थापना कर उसको 
कार्यान्त्रित करने का भी निश्चय किया | 


(श्रा ) 


वत॑मान निराशापूर्ण आध्या- 
त्मिक बातावरण में एक खच्चे 
सात्विक नेता की तरह मुनि सुशील 
कुमारजी ने दो विश्वधर्म-सम्मे- 
लगों का विराट आयोजन किया- 
पहला दिल्‍ली मैं सन्‌ १९५७ में 
और दूसरा सन्‌ १९६० के प्रारम्भ 
में कलकता नगरी मैं | 


इस द्वितीय सम्मेलन का हिन्दी 
रिपोर्ट अब सवसाधारण के समक्ष 
प्रस्तुत है और इसकी अंग्रेजी प्रति का 
प्रकाशन भी शीघ्र ही होने वाला है । 
विभिन्‍न धार्मिक सम्प्रदायों के नर- 
नारियों ने इस सम्मेलन में भाग 
लिया और इसकी सबसे बडी सफलता 
परस्पर सदुभावना, मैत्रोपूर्ण वाता- 
वरण का विकास था, जिससे सम्मेलन 
डा० कालिदास नाग के लब्य को शान्ति मिल सकी । 
जैन और बौद्ध, हिन्दू एवं मुसलमान, क्रिश्चियन एवं सिक्ख तथा अनेक श्रन्य धर्मों के अनु यायियों ने 
बड़े सुन्दर ढंग से परस्पर-सहयोग को मूर्त रूप प्रदान किया | इसलिए हम लोग यद्द श्राशा करते 
हैं कि धीरे-धीरे बहुत शीघ्र ही भारत की ऐतिहासिक भूमि मैं विश्वधर्म के एक सबल स्थायी केन्द्र का 
सुन्दर ढंग से संगठन हो सकेगा। इसकी योजना को साकार करने का प्रयत्न चल रहा है | हमारे 
राष्ट्र की राजधानी, दिल्‍ली में जमीन प्राप्त करने की व्यवस्था की जा रही दै, जहाँ एक सबल समिति 
फार्य कर रही है। कलकत्ता-चातुर्मास के बाद मुनिजी दिल्‍ली की ओर अ्रपनी पदयात्रा पर अग्रसर हो 
रहे हैं। उनके वहों पहुँचने से कार्य को और भी गति प्राप्त दो सकेगी । 





सम्मेलन की इस हिन्दी रिपोर्ट फे देशी एबं विदेशी पाठकों से हम स्वस्थ समालोचनाओं एचं 
सुकानो की श्रपेत्ञा रखते है। यही एकमात्र श्राकाक्षा है कि इस प्रकार के ग्राध्यात्मिक सहयोग एवं 
जागरण से विश्व-एकान्मता एवं विश्व-शान्ति की प्रासति द्वो | 


--डा० कालिदास नाग 


(इ) 


इस पेतिहासिक सम्मेलन में विश्व 

हा | 0070४ के विभिन्न धार्मिक एथयं सांस्कृतिक 

४ ४७७७ 7, सस्थाओं के महान प्रतिनिधियों का 
;। स्वागत एक महत्त्वपूर्ण घटना है। 


मुझे इस बात की अतीबव प्रसन्नता 
है कि द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेलन का 
आयोजन कलकत्ता में हुआ | भारत 
के इतिद्वास मे बंगाल संस्कृतिक विकास 
का एक महत्तपूर्ण केन्द्र रहा है | बंगाल 
न केबल राजा राममोहन राय, केशव- 
चन्द्र सेन, विद्यासागर श्रादि मद्दान 
धार्मिक एवं सामाजिक सुधारकों की 
जन्मभूमि है, बल्कि वह चैतन्य, जयदेब, 
रामकृष्ण, विवेकानंद, श्री श्ररविंद एवं 
टैगोर सरीखे महान सन्तों एवं दाशंनिर्को 
के पदरज से भी पबित्र हुआ है | बंगाल 
का सास्कृतिक इतिदास इतना उज्ज्वल 
है कि इसके द्वारा मनुष्य के श्रात्मिक 
स्वतंत्रता को शिखर तक पहुँचाने, दु!ख- 
दैन्य से मुक्त करने, संगठन ए.र्य शान्ति 
जसब॑त सिंह लोढा आदि के कार्यों को आसानी से भुलाया 
नहीं जा सकता है | 
भारतीय विचारधारा एवं संस्कृति के पुनरजागरण के श्रग्नणी नेता स्वरामी विवेकानन्द नें 
भारत व को ठीक ही 'जुश्य भूमि एवं वसुधैव कुद्धम्बकम' के मद्दान दर्शन एवं उसके प्रचारक 
महान साधु-सन्‍्तों की जन्मभूमि कट्टा है। भारत ने विदेशी श्राक्रणों एवं रक्तपात फे 
अनेक दृश्यों को देखा है, पर वह विश्वप्रेम, करुणा, संगठन और शांति को श्रपने प्राचीन संत्कृति 
पर श्रचल रहा है | जहाँ अनेक प्राचीन संस्कृतियों की थ्राज कोई निशानी नहीं है, वहों ऋषियों फे 
द्वारा विकसित भारत संस्कृति आज अपने शुद्ध रूप में श्रक्चुश्ण है श्रोर मानव मात्र को संगठन एवं 
शक्ति के उद्यत पथ पर अग्रसर होने को आह्वान कर रहा है। जहाँ विश्वविजेताओ की कहानियाँ 
कार्यक्रम से भूल जायेगी, वहाँ गौतम, याशवल्क्य, भहावीर, बुद्ध तथा वैदिक एवं उपनिपदीय 
ऋषियों की वाणियों युग-युग तक गूंजती रहेगी श्रोर मानव मात्र को समाज एवं धर्म के प्रति 
कतंव्य-पथ की और उन्मुख करती रहेंगी श्ौर विश्व को घृणा, हिसा एवं विभिन्नताओं के बीच भी 
एकता एबं शक्ति का संबंध प्रभल करती रहेगी | 
हम लोग यदह्द आ्आशा करें कि यह सम्मेलन मानव मात्र एवं उसके जीवन विकास एवं 
विश्वशांति की स्थापना की विविध समस्याओं को सुलझाने के पथ पर अ्रग्नसर होने में एक कदम 
श्रागे बढ़ने के समान सिद्ध हो | - जशबन्त सिंह लोढ़ा 


(ई ) 
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ये हें महात्मा गांधी, जिन्होंने सर्व धर्म-समभाव 


एवं श्रहिसा के प्रचार को श्पना 
जीवन-श्षत बना कर विश्वध मं-सम्मेलन की 


अज्ञात पृष्ठ-भूमि तेयार कर दो थी। 
(3) 





पं० जवाहरलाल नेहरू 


और ये हमारे देश के सम्मानोय प्रधान मंत्री, जिन्होंने प्रथम विश्वधर्म- 
सम्मेलन में अपने मन की बेदेना व्यक्त करते हुए कहा था कि अब धर्म, भाषा 
और जाति के भेद-भाव को दूर किये बिना हमारा जीवन और संपूर्ण राष्ट्र 
विधटित हो जायेगा। 





सन्त विनोबाजी 


महात्मा गांधो के आध्यात्मिक उत्तराधिकारों संत विनोबा, जिनकी 
विश्वधर्म-सम्मेलन के साथ पूर्ण सहानुभूति हें और विश्वधर्म-सम्मेलन को 
अपना संदेश भेजते हुए जिन्होंने धामिक झंगड़ों के विरुद्ध पूर्ण सतर्कता से 
काम करने की कामना प्रकट की है । 








भारत का एक तरुण तपरवी, जिसको 
आँखों में तेज, बाणी में ओज श्रोर 
भावनाओं में बग है । 

नाम है--मुनिश्री सुशील कुमारजी ! 
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० में भारत वेश आया। वह भारत, 
जो धर्म और संस्कृति के सुरभित 
वातावरण में आज तक पला ओर 
आगे बढ़ा, जिसके कण-कण में वेराग्य 
का स्रोत बहता हे। जहाँ पावन गंगा, 
यमुना, कृष्ण और कावेरों की धाराओं 
से हर मानव का सानस स्तिग्ध 
मधुर है । 


० जहाँ गांधो ने अपनी तपस्या से अहिसा 
का दीप जलाया, विनोबा ने प्रेम का 
पेगाम फेलाया, राधाकृष्णन ने संस्कृति 
का स्रोत बहाया और जवाहर ने 
'पंचज्ञीछ” का नारा लगाया। 








० में भारत के अतीत को देखने लगा। 
उसका पूरा इतिहास धर्म को प्रेरणा 
से परिपूर्ण हें। भगवान बुद्ध और 
भगवान महावीर के करुणा और 
समन्वय के मधुर वचतों से जो देश 
आकंठ तृप्त हें, नानक की प्रेम भरो 
वाणी का रसास्वादन करके जिस देश 
ने जहर को भो अमृत बना दिया, 
अरविंद की कल्पना का स्वर्ग धरती 
पर उतार लाने की कोशिश में जिस 
देश ने साधना का नया मार्ग खोल 
दिया, वह देश कितना सुंदर हे ! 





-+.-./2 प्ग ॥ ५९ 








० सें भारत के संतों की परंपरा पर 
मर्ध हो गया। घर-घर में अपने 
नाम की भाँति जिस ग्रंथ को याद 
रखा जाता है, उस रामायण का 
रचयिता तुलसीदास कितना महान 
था ! भक्ति और साधना के प्रतीक 
रामकृष्ण परमहंस का जीवन कितना 
उदात्त था ! भगवत प्रेम में निरंतर 





3५६६ ८ हक हु 
५११ रत रहने वाले चतनय महाप्रभु ने किस 
शत तरह सारो सृष्टि को भक्तिसय बना 
९ । दिया ! और नयी क्रान्ति का नया 
५ |! न्‍ ! विचार लेकर आने वाला मह॒षिं दयानंद 





भारतीय जीवन का कंसा उज्ज्वल 
नक्षत्र है । 





० महाराष्ट्र के संतों को परंपरा का प्रतिनिधित्व 
करने वाले ज्ञानेश्वर के जीवन के प्रति में 
आदरमुग्ध हो गया। 


० स्वामी रामतीर्थ की जीवन-गाथा ने मुझे आनंद- 
विभोर कर दिया । 


० महर्षि रमण को अध्यात्म साधना की कहानी 
सुन कर मेरा सन आइचर्य में पड़ गया और 
विवेकानंद की बात तो मने अपने देश में भी 
सुनी थी । 





० ऐसे महापुरुषों की पुण्यभूमि में आकर में कितना 
प्रसन्न हुँ! विश्वधर्म-सम्मेलन में भाग लेने के 
लिए मुझे जब निमंत्रण मिला, तो मे भारत-दर्शन 
को उत्सुकता से भर गया। 








० मे भारत को राजधानी दिल्‍ली आया। 
वहाँ मुनिश्री सुशील कुमारजी (मध्य में), 
मुनिश्री सोभागचंद्रजो (बायें) और इन 
दोनों के परमादरणीय गुरुदेव श्री छोटे लालजी 
महाराज (दायें) से मिलने का मुझे सुअवसर 
प्राप्त हुआ। 


में सम्मेलन-स्थान, जो कि दिल्ली का सबसे बड़ा 
मंदान है, रामलीला ग्राउंड पहुँचा । विश्वधर्स -सम्भेलन्‌ 
में भाग लेने के लिए राष्ट्रपति डा० राजेन्द्र प्रसाद 
और उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन आए । सहज ही 
मेरे हाथ अभिवादन में ऊपर उठ गए। 





एक तरफ अपार जनता बेठी थी ओऔर दूसरी 
तरफ देश के सम्माननीय नेतागण सभामंच पर 
विराजमान थे। वह कितना भव्य दृष्य था! 
विश्वधर्म-सम्मेलन का यह आयोजन इस देश की 


महान परंपराओं के अनुकूल ही था ! 
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में भाव-विमग्ध होकर सारा कार्यक्रम देख रहा था, 
ओर सोच रहा था कि आज भी धर्म को प्रेरणा में 


कितना अपार तथा असीम बल हे! 


११ 


बच, 2523... #घहइका 





में प्रधान मंत्री नेहरू से सिला। 


शांति ओर सहअस्तित्व की प्रेरणा से 
जिस व्यक्षित ने संपूर्ण विश्व को चमत्कार 
में डाल दिया हे; वे, भारत के प्रधान 


मंत्री मुझे मित्र की भाँति प्रतीत हुए । 
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ये दो महान विचारक मिल कर देश और दुनिया में धर्म के 


झगड़ों को मिटाना चाहते हे। इनका अपना जीवन कितना 
प्राणमय हे। एक है विश्वधर्म को प्रेरणा के सूत्रधार 
सुशोलमुनि और दूसरे हे विश्वधर्म-संगम के अध्यक्ष संत 


कृपालसिह ! दोनों को मेरे कोटि कोटि प्रणाम ! 


श्ड 


हा 

इस पुण्यभूमि में एक सप्ताह रह कर में 
स्वदेश के लिए रवाना हुआ । अब भेरे 
साथ हजार-हजार स्मृतियाँ थों । म॑ खाली 
आया था, पर झोलो भर कर जा रहा था। 
मुझे सब लोगों की याद नित्य-निरंतर 
बनी रहेगी। ओ भारत ! मेरे प्रणाम स्वीकार 
करो। यदि हो सका तो फिर शीघ्र हो 
आऊंँंगा ! 

अलबिदा ! 


१५ 





में अपने देश पहुँच कर भारत के शान्ति- 

संदेश को और भो अधिक तीब्ता से याद 

करने लगा। यदि हम आज इस संसार 

का निर्माण शान्ति से नहीं करेंगे, तो हमारी 

अगली पीढ़ी का क्या होगा ? ये करुणा- 

मय मासूम शिशु शान्ति, धर्म और अहिंसा 
के भरोसे पर हो जीवित हूं । 





भारत में विश्वधर्म सम्मेलन 












अधिवेशन भारत की 


“विश्व धर्स-सम्भेलन का दूसरा 


सहानगरी करूकत्ता में आयोजित किया गया हे, इस 
अवसर पर आप अवश्य उपस्थित होकर 


हमें कृतार्थ 


अ 


के 


मे-संगम 


निर्मश्रण मिला ! विशव्वथ 


) १4 मे 


करें 


्र्द 


पूर्वाऊःीचल विभाग ने मुझे याव किया। कितना रंगीन 
सपनः था वह ! एक आर फिर भारत की ओर मेरा 
सन घस गया। शानदार पेड़ों से घिरी हुई खेतों और 
तालाबों बाली यह हान्‍त भूमि, ऊँची-नीची जसोन, 
उभरी पहाड़ियाँ, मृक शिरकाएँ और प्राछोन 
पत्थर, घादियों की ओर बहती हुई बेगबती जरू- 
धाराएँ, ऐसे सनोरस भारत सें फिर एक बार आने 
का यह यवासंती अबसर केसे खोया जा सकता था ? 
वह भूसि, जिसकी पविज्न नवियों के तट संदिरों से 
सुशोभित है और दक्षिणी महासागर, जिसके संदिरों 
के चरण पखारता हैँ, जहाँ धर्म, ईइबर और देवताओं 
को चर्चा से गली-गली गुंजित हे, भ्रस्तर-शिलाओं पर 
अंकित जिसका अतीत आज भी सारे देश में जगह- 
जगह उपलब्ध हैँ और हर जगह जहाँ गाँब हें । 
ऐसा सुंदर आरत, उसको महानगरी कछरूकत्ता 
ओर. बहाँ भेरे पुराने अद्धेय सुनिञ्नो सुशोल कुमार ! 
में करूकत्ता की ओर चल पड़ा ! 


१९ 


बंबई का एपर पोर्ट ! वहाँ से पूरे देश को 
परिक्रमा करते हुए में पहुँचा हावड़ा स्टेशन ! 





कई नये-पुराने चेहरे मेरा स्वागत करने आये ! 
रवीन्रनाथ का देश बंगाल ! “सोनार बाँगला” ! 
गगनचुम्बी अद्वालिकाओं का शहर कलफत्ता ! 
महान मानव-मेदिनती से भरी सड़कें! डा० बी० 
सी० राय के नेतृत्व में प्रगति करने वाला जन-समह ! 


त्रिदंडी स्वासी के, जिन्होंने भारतीय 

अध्यात्म विद्या के अभ्यास में अपना 

जीवन लगाया हे, सेंने दर्शन किये ! 

जिस महान सम्सेलन में में भाग लेने 

आया था, उसका उदधाठन इन्होंने 
ही किया । 


२० 
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कार्यक्रम आरंभ हुआ ! सनोहर मंच पर धर्म और 
अहिंसा के विशिष्ट साधक विराजमान थे और में. 
सब मुग्धभाव से सुन रहा था, समझने का प्रयत्न 

कर रहा था। 
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में अपने नये और पुराने भारतीय मित्रों के साथ और 

खास तौर से इस सारे आयोजन के महान प्रेरक मुनि 

सुशील कुमार के साथ कितना प्रसन्न था | मेने अनेक 

धार्मिक और सामाजिक प्रइतों पर मुनिजी के साथ 

बहस को ! वे मेरे हर सवाल का सहो उत्तर 
दे रहे थे ! 
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के अंक हे; २४ डंडे अर 


विश्वधर्म-संगम के प्रमुख नेताओं और संचालकों को 
संसार को समस्याओं पर गंभोरतापूर्वक विचार करते हुए 
देख कर मन में आज्ञादीप जला ! अभी भी संसार को 
बचाया जा सकता है, यह विश्वास हुआ। हम सब 
साथ मिल कर अहिसा को पुनः स्थापना कर सकते हूँ ! 
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जिन्होंने इस सम्मेलन में रात-दिन परिश्रम किया-वे, 
संत कृपालसह, होरालाल चोपड़ा, जसवंतसह लोढा, 
भालचंद्र शर्मा आदि कितनी मेहनत कर रहें थे! मुनिजी 
के मार्गदर्शन में सब लोग अतिथियों का स्वागत और 
गंभोर विचार-विनिमय में संलग्न थे। कितने ही देशों के 
प्रतिनिधि आए थे ! सबकी एक हो लगन थी, धार्मिक 
भ्रातृभाव ओर अहिसा की स्थापना ! 
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और ऐसे कितने ही भारतीय विचारक इस 
सम्मेलन में विच्वार-विनिमय के लिए आये। 


शक 


यह और ऐसी ही कितनी भारतीय महिलाएँ 
इस मोहक आयोजन को तेयारी 'कर रही थों। 


ये और ऐसे कितने ही प्रतिनिधि इस सम्मेलन 
को सफल करने के लिए कलकत्ता आये थे। 


ये ओर ऐसे ही कितने साहित्यिक कार्यकर्ता प्रतिनिधियों 
से घुल-मिलकर सम्मेलन को 2 ब॒ 





२५ 





<डछ आर /(> ४-(>(/ 


धर्म और विज्ञान 
छ 


धर्म और विज्ञान मनुष्य के पुराने साथी हैं | प्रारम्भ से ही घर्म और बिज्ञन के सहारे मनुष्य 
ने अनेक उत्थान एवं पतन देखे हैं | धर्म ओर विज्ञान, दोनों ही मनुप्य-जीवन के साधन हैं। आननन्‍्द- 
जनित ज्ुधा की तृप्ति ही मनुप्य का चरम उद्देश्य है और यह जीवन इस जगतू के धरातल पर खड़ी 
की हुईं मनुष्य की सब्रसे बडी प्रयोगशाला है। 

मनुप्य-जीवन के दो ही केन्द्र-बिन्दु हैं ; एक अन्तर जीवन और दूसरा बहिजंगत्‌ | अन्तर-जीवन 
में वह धर्म का प्रकाश लेकर प्रवेश करता है। अब तक मनुष्य ने अपने जीवन के प्रति जितने भी 
विश्वास और धारणाएँ बनायी हैं, वे सभी उसकी अपनी नहीं हैं; बल्कि धर्म की देन ह। आत्मा व अनात्मा, 
जड़ व चेतन, ब्रह्म व माया, शाश्वत जीवन व प्रवाहमय स्फुलिंग सब्र कुछ धर्म के द्वारा ह्वी संचालित होते 
हैं। आस्तिक व नास्तिक सभी प्रकार की विचार-घाराएँ धर्म मे समाविष्ट हे। जाती ६ । मनुष्य चाहे किसी 
भी विचारधारा का अनुयाई हो, उसने अपने जीवन में चाहे किसी भी प्रकार के विश्वास के स्थान दिया 
हो, लेकिन अन्तर-जीबन के प्रति सभी प्रकार की घाराणाएँ, धर्म से उदः भूत हुई है और बहिज॑गत्‌ के प्रति 
हमारे सभी प्रकार के विश्वारा विशञान ने जमाये है| चाहे वे विश्वास और धारणाएँ छह द्रब्यों के समूह 
की हो, मे पर्वत के चारों ओर अवस्थित हो अथवा अल्ला और खुदा की छट्द दिनों की सृष्टि द्वो, या 
जिहोवा का जहूर, अल्ला का नूर, परमात्म! का अंश, सर्वम्‌ खछु इ्॒दं ब्रह्म” की रचना अथवा १९ करोड़ 
वर्गमील का ग्लोब हमारे मस्तिष्क में बैठा हो, किन्तु ये सभी धारणाएँ विज्ञान से उत्प्रेरित है। 


धर्म और विज्ञान अन्तर और बाहर के विश्वार्सो का महेर खडा करता है। जीवन के स्वप्न और 
जगत्‌ के दर्शन का सम्मिश्रण-- विज्ञान और धर्म--ने स॒श्टि का नियन्त्रण अपने हाथों में रखा है । मनुष्य 
की महानता एबं मनुष्य की क्ुद्रता मनुष्य के विचारों से बँधी है और मनुष्य के विचार धर्म तथा विज्ञान 
से बचे है। घर्म और विज्ञान मौलिक वस्तु नहीं है, क्‍योंकि धर्म और विज्ञान का मूल चेतन और जड़ के 
स्वतःसिद्ध अस्तित्व पर टिका हुआ है । संसार के करोड़ों एवं अरबों मनुष्यों की आकृतियाँ परस्पर नहीं 
मिलती; किन्तु कोई भी आकृति मौलिक नही है; कुछ आकतियों का पूँजीभूत रूप ही है तथा वे कुछ 
आकतियों मी प्रकृति में विद्यमान उपकरणों का पूजीभूत रूप हैं और प्रकृति के उपकरण भी श्रकृति के ही 
हाथ में हैं। जीवन के प्रति जो विश्वास है; उसीका नाम धर्म है| सभी धार्मिक विश्वास जीवन के प्रति 
अनेक सम्भावनाओं का पूँजीभूत रूप हैं और वे अनेक प्रकार की सम्भावनाएँ जीवन की विविधताओं 
पर अवल्म्नित हैं । 


श्६ 


अब तक मनुष्य ने प्रकृति के जिन रूपों को निहाारा है और जीवन के प्रति जिस प्रकार की 
सम्भाचनाओं को अभिव्यक्ति दी है, उन अभिव्यक्तियाँ एवं उपयोगिताओं को धर्म और विशान के नाम 
से प्रतिष्ठित कर दिया गया है। विजान के बिना धर्म जड़ता है और धर्म के बिना विज्ञान एक उन्म्राद है। 


धर्म और विशान दोनों एक्र-दूसरे के पूरक है । 


धर्म का प्रारम्भिक रूप 


प्रारम्भ में मनुष्य धर्म के प्रति इतना आस्थायान था कि बह धर्म के चषेत्र के बाहर किसी अन्य प्रकार 
की सत्ता को स्वीकार करने की कल्पना तक नहीं कर सकता था| उस विश्वास का यह फ़ल निकत्य कि 
धर्म ने सभी प्रकार के अन्तर-तराह्म विश्वासों को अपने अन्दर समेट लिया तथा धर्म के अखण्ड राज्य के 
बाहर जीवन और जगत्‌ की कोई भी समस्या का समाधान नहीं रहने दिया । यही कारण है कि पिछले 
हजार वर्षों में मनुष्य ने अपने इतिहास को धर्म के इतिद्वास के रूप में देखा है। मनुष्य के युद्ध भी धर्म- 
युद्ध थे, जन्म से मृत्यु तक के सभी कार्य, कल्याण एवं अकल्याण के सभी पथ धर्म के अन्तर्गत मान लिये 
गये थे । किसी भी घर्म-शास्त्र को उठाकर देखें तो पता चलेगा कि वह मनुष्य को केवल नीति के उपदेश, 
अन्तर के विश्वास एवं जीवन के प्रति कुछ घारणाओं और साधनाओं का उपदेश करके विराम नहीं ले 
लेता है, अपितु वह एक वैजानिक की तरह जगत के तत्तों एवं रहस्यों का उद्घाटन करता है, अभियन्ताओं 
( टंजीनियरों ) की तरह सर्वे करता है और पहाड़ों, पत्थरों, नदी-नालों आदि का सागोपांग वर्णन 
उपस्थित कर देता है| आज संसार का कोई ऐसा धर्म-शास्त्र नहीं है, जिसमें केवल आध्यात्मिक शान्ति 
एवं नीति के ही उपदेश दिये गय्रे हो, बल्कि एक-तिहाई भाग भूगोछ, खगोल, ज्योतिष एज इतिद्ास 
आदि से भरा पडा है। 

हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि धर्म और विशान एक-दूसरे के पूरक होते हुए. भी 
सर्वथा प्रथक्‌ अम्तित्व रखते है। धर्म का मूल क्षेत्र अन्तर-जीवन है तथा विशान का क्षेत्र भूत-जगत्‌ 
है । आज युग बदल गया है। धर्म के अनेक रूपों का अनुसंधान करने से जैसे अनेक प्रकार की 
साधना एवं परम्पराएँ विकसित हुई है, वेते ही विज्ञान के ज्षेत्र मे भी भूत-जगत्‌ का बहुत विस्तृत 
अनुसंधान हुआ है | 

इन पिछले दो सौ वर्षों में विज्ञान ने अपना स्व॒तन्त्र अस्तित्व कायम कर लिया है । धर्म के अंदर का 
नीति-शास्र; आज “एथिक्स” अथवा समाज-शास्त्र का रूप लेकर अल्ग ढंग से विकसित द्वो रद्दा है तथा 
कला व सौन्दर्य-शास्र अपने प्रथक्‌ स्वरूप का निर्माण कर रहा है, भूगोल व खगोल, चिकित्सा एवं मनो- 
विज्ञान अपने अछग-अल्ग ज्षेत्रों मे व्गे हुए है | हमारे देखते-देखतें इन पिछले दस वर्षों में मनोविशान 
एवं वनस्पति-शासत्र ने अपना एक अल्ग राज्य कायम कर छिया है। इसलिए अब धर्म के हाथ में केवल 
अन्तरात्मा के प्रति घारणाएँ निर्माण करने, आत्म-साक्षात्कार करने एवं आध्यात्मिक उन्नति करने का दी 
कार्य रह जायगा | अब धर्म बाले लोग स्कूछ खोलकर धर्म का प्रचार करने का स्वप्न छोद दें | मन्दिर 
एवं धर्म-प्रासादों का निर्माण कर धर्म का प्रभाव बढ़ाने के स्वप्न लेने भूल जायें | धर्म के चिह्न एवं 
उपकरणों के आश्रय पर अपने-अपने धर्म के प्रथक्‌ विश्वासों के आधार पर राज्य करने की कल्पना को 
तिल्ंनलि दे दें | ये सभ धर्म के ल्षेत्र की बातें नहीं हैं | 


२ 


श्र 


धर्म बस्तु की कब्य नहीं है, वनस्पति का विज्ञान नहीं है, पदार्थ-विद्या तथा भू एवं नम का 
सर्वेक्षण नही है | धर्म केबल आत्म-साज्ञात्कार एवं आत्म-स्वभाव का नाम है। धर्म के माम पर जितने 
मी मठ बनाये गये वे सब अपनी-अपनी परम्पराओं, सम्प्रदायों एबं स्वार्थों के म्यूजियम मात्र रह गये 
हैं। उनमें धर्म बन्द नहीं हो सका और न बन्द हो ही सकता है । धर्म जीवन के साथ इस प्रकार घुला- 
मिला है-जैसे चीमी के साथ मिठास, यां जल के साथ शीतलता । धंर्मबरार्लों को राजनीति पर अधिकार 
करने की इच्छा छोड देनी चाहिए | जब हम धर्म के नाम पर गल्त ढंग से सामाजिक कामों में हस्तक्षेप 
करते हैं, तत्र धर्म की ग्लानि तो होती ही है, साथ ही पराजय का भी मख देखना पड़ता है। यह सत्र धोखा 
एवं प्रबनननना है, जो हम इस्लामी राज्य, बुद्धिए्ट राज्य या क्रिश्चियन राज्य की बातें और कब्पनाएँ करते 
हैं| राष्ट्र के समस्त व्यक्ति अपने आप में धर्म के द्वारा अपने जीवन को नियन्त्रित एवं अनुशञासित कर 
सकते है, किन्तु जब हम धर्म के द्वारा दूसरों को अनुशासित करने का झण्डा उठाते हैं तब॒ हमारे हाथ 
से धर्म खिसक जाता है । 


धर्म और विद्वव-शान्ति 
् 

आज संसार दस्त्रास्नों की होड़ में दीड लगा रहा है एवं विध्यंस की कल्पना से अश्ान्त है| 

उसका कारण विज्ञान का विकास नहीं और न औद्योगिक समृद्धि ही इसके लिए दोपी या उत्तरदायी है। 

विशान मनुष्य को मृत-शक्ति प्रदान करता है। उसका उपयोग ओर प्रयोग किस तरह क्रिया जाय, इसका 

निर्णय विज्ञान नहीं करता, स्वयं मनुष्य करता है | विज्ञान का उपयेग या दुरुपयोग मनुष्य की अपनी 

बुद्धि का निष्कर्ष है । अतः किसी भी प्रकार से जगत्‌ की अशान्ति एवं मानव-सभ्यता के विध्यंस के 

लिए, विज्ञान को दोषी नहीं ठहराया जा सकता | मनुष्य की बुद्धि पर सदू-असद्‌ का निर्णय करने के 

धार्मिक दायित्व को जत्र से हटा दिया गया है तथा धर्म कों अन्तर-जीवन से निकालकर मन्दिरों, 

मस्जिदों, गिरजो ओर पर्म-शास्त्रों में बन्दी बना दिया गया है, तत्र से ही मनुष्य इस विष्चंस-लील्य का 
दइ्प देख रहा है। 


हम जगत्‌ में धर्म का राज्य नहीं चाहते है, किन्तु यदि बुद्धि धर्म के अनुशासन से बाहर निकल 
गई ते! यह जुद्धि-पिशाचिनी बनकर सारे संसार को खा जायगी। इसलिए घम्म का शासन आत्मा पर 
होना चाहिए | अहिंसा, संयम और तप, शान, भक्ति एबं उपासना ये आत्मा के देवी गुण हैं। इन 
देवी गुणों से ही मनुष्य अपने अतिमानवत्व या देवत्व को जगाये रख सकता है। देवी गुणा का ही नाम 
धर्म है। धर्म मतुष्प के आत्म-संतोष स्वाभिमान, स्वावछम्बन एवं स्वाधीनता का ही समन्वित रूप 
है। आज जगत्‌ की अशान्ति धर्म के अभाव के कारण हुई है। शिक्षा, चिकित्सा, राजनीति, समाज- 
शास्त्र, भूत-विद्या, पदार्थ-विद्या, इन सभी ने धर्म से अपना अस्तित्व पएथक्‌ कर लिया है, किन्तु सदू- 
विवेक के अभाव भे सभी शक्तियाँ मनुष्य के लिए हितकर नहीं हो सकती और न वरदान ही बन सकती 
है| हम इन सभी विद्याओं का विकास चाहते हूँ, किन्तु श्रेय एवं अम्युदय के लिए । श्रय एबं अभ्युदय 
दैवी गुण है। धर्म के द्वारा इन्हीं दैवी गुणों का विस्तार किया जाता है । इसील्एए हम शिक्षा को संप्रदाय- 
परायण घर्माचायों के हाथों में नियन्न्रित नहीं देखना चाहते हैं और न इस विद्या को राजनीति के अखाड़े 
में लडनेवाले पहलवानों की कठघुतली ही बना देना चाहते हैं। विद्या एक स्व॒तन्त्र विषय है | वह जगत्‌ 
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के प्रति इमारें अशान को नष्ट करे और हमें जीवन के अभ्युदय के लिए. ग्रेरित करे, इसके लिए: हम 
धर्महीन विद्या नही, अपितु धर्मयुक्त विद्या के बिकात को ही विश्व-शान्ति का मूछ कारण समक्षते हैं। 


संस्कृति के आदान-प्रदान के लिए एव इतिहास की भूले सुधारने के किए ूनेस्को' ने मानव- 
जगत्‌ के साहित्यिक पुनरुद्धार के लिए. जो बीड्ा उठाया है, बह स्वुत्य है; किन्तु विद्या पर किसी भी प्रकार 
का प्रभुत्व हमें जीवन और जगत्‌ के ग्रति स्वस्थ दृष्टिकोण नहीं दे सकता | अतः धर्म-विषेक और 
बसतु-विद्या की स्वतन्तता विद्या का सबते बड़ा गुण है । 
आज जिस प्रकार धर्म पर सम्प्रदायों के बड़े-बड़े आचार्यों का प्रभुत्व छाया हुआ है, उसी प्रकार 
विज्ञान और वैज्ञानिकों पर अपने-अपने स्थार्थों के छिए. लड़नेवाले राजनीतिज्ञों का पूरा शासन जमा हुआ 
है। अगर वैज्ञानिकों पर से राजनीतिशों का दबाव हटा लिया जाय, तो कोई भी वैज्ञानिक विज्ञान का 
उपयोग मनुष्य के ध्यंस के लिए. नही, बल्कि मनुष्य के कल्याण के लिए. करना ही अपने जीवन का परम 
कर्तव्य समझेगा । धर्म मे वह शक्ति है कि वह सत्ता से मदोन्‍्मत्त राजनीतिकों को सदबुद्धि प्रदान कर 
सके, किन्तु जब तक वह स्वयं सम्प्रदायों एवं स्वार्थी सम्प्रदायाचार्यों के नियन्त्रण मे आबद्ध है, तब्र तक ठीक 
काम नहीं बन सकता है। यही कारण है कि आज घिश्व-विध्वंस की सम्भावना के समय भी धर्म 
अपना उत्तरदायित्व पूर्ण रूप से अदा नही कर रहा है ! 
विश्वधर्म-सम्मेलन एकमात्र मार्ग है, जिससे छोग धर्म के प्रति अपनी-अपनी मान्यताओं और 
धारणाओं को विशुद्ध चना सके | विश्वर्धर्म-सम्मेलन का मंच धर्म के नाम पर चलनेवाले अंधविश्यासों 
और रूढ़ियों के विरुद्ध उद्भोषण करता है और विश्वर्म-संगम का मंच ही समस्त जगत्‌ के धर्माचार्यों 
के मनोमाल्त्यि एवं संकी्णताओं को दूर कर विश्व-अन्धु-माव एवं 'विश्वभूत हिते रतः” की ओर प्रेरित 
करने में समर्थ है। यही कारण है कि हम विश्वधर्म-सम्मेहन को विश्व-शाति की मूल कड़ी समझते हैं । 
क्योकि जगत्‌ की अशांतियों को मिटाने का एकमात्र उपाय बिशव-राज्य का निर्माण ही माना जाता है, 
किन्तु विश्व राज्य से पहले विश्व-धर्म का विकास होना बहुत आवश्यक है । 
विश्व-धर्म का अर्थ नया पिरका, अल्ग पंथ बनाना नहीं है या कोई नया धर्म भी खश करना 
नही है, अपितु धर्म के प्रति एक स्वस्थ इृष्टिकोण ग्रहण करना है, जो हमे भगवान महावीर के अनेकान्तवाद 
में, भगवान बुद्ध की करुणा मैं तथा भगवान राम और भगवान कृष्ण के मर्यादा-पुरुषोचस एर्ब छोकरक्षक 
के रूप मे प्राप्त होता है | प्रभु इसा के प्रेम, हजरत मुहम्मद के भ्रातृत्व, कमफूसियस के नैतिक जीवन 
एवं ताओो के आध्यात्मिक जीवन में जो हमे उद्बोध मिलता है, मूसा की उद्घोपणएऐँ एवं श्री जरधुर्न 
के प्र वचन जिस अम्युद्य की ओर हमें ले जाना चाहते है, हम उसीके वास्तविक दृष्टिकोण को धर्म 
का स्वरूप मानते है। यदि धर्म के नाम से घृणा ओर संकीर्णता को मिटा दिया जाय तो यह धर्म- 
शास्त्र हमारी मनुष्य जाति के लिए प्रकाश-स्तम्भ के समान है । हम धर्माचार्यों एवं धर्मों के निःक्ष के 
रूप मे दुनिया के समस्त राष्ट्रों मे धार्मिकता के प्रति स्वस्थ दृष्टिकोण की ओर प्रेरित करना चाहते हैं 
और विज्ञान के साथ-साथ धर्म का भी पूरा विस्तार देखना चाहते ह, क्योंकि विशान और धर्म का 
असनन्‍्मुल्न ही जयत्‌ की अश्यान्ति का कारण है। जब्र तक धर्म और विशान एक-दूसरे के पूरक के रूप 
में खड़े हैं, संसार विनाश के अन्धकार में मटक नहीं सकता । हमारे ,जीवन में वह जब तक 
अस्तित्व बनाये है, मनुष्य के ओँपेरे मे मठकने का टर नहीं है ओर न विजान के विनाझय की कल्पना 
का ही अत्तित्व है। 


२९ 


यान्त्रिक उत्कर्ष का प्रभाव 
के 


पिछली दो शतताब्दियों में ओद्रोगिक समृद्धि एवं यान्त्रिक कार्य-कुशलता ने मनुष्य को भौतिक 
वैभव की पराकाष्ठा पर पहुँचा दिया है। आज मानव प्रकृति-विजय की इुन्दुमि बजाता हुआ बड़ी द्रत 
गति से आगे बढ़ता जा रहा है | इस दौड़ में उसने देश, काल, भू एवं नभ की परिसीमाओं को मापने 
का भी प्रयास किया है । यद्यपि सर्वप्रथम जब औद्योगिक क्रान्ति का श्रीगणेश हुआ था, तों उस समय 
कौन जानता था कि उसका विकास इस सीमा तक पहुँच जायेगा, उस समय चाँद तक पहुँचने की ही 
नहीं, बस्कि मानव-निर्मित उपग्रहों द्वारा हाँ जाकर चसने का स्वप्न किसने देखा था ! जहाँ इस औद्यो- 
गिक एवं यान्त्रिक प्रगति ने मानव को भौतिक उपयोग के अनेक प्रकार के साधनों से युक्त किया है, 
वहाँ एक अभिमान का भी विकास ई ता जा रहा है कि एक दिन बह झत्यु पर भी विजय प्राप्त कर छेगा 
तथा यान्त्रिक पद्धति से मनुष्य को गढ़ सकेगा एवं उसमें जान भी शाल सकेगा | फलस्वरूप लेगों मेँ 
नास्तिकता की शृद्धि तथा धर्म एवं ईश्वरत्व की भावनाओं में विश्वास का हास होता जा रहा है | उसे 
अपनी शक्तियों का अभिमान बढ़ता जा रहा है | यद्यपि धर्म भी प्रत्येक व्यक्ति को उसके अन्तर की अतु- 
लिंत आत्मिक शक्तियों की जानकारी प्रदान कर उसकी प्राप्ति एवं उसके सदुपयोग का मार्गदर्शन करता 
है, पर आज मानव अपनी जिन शक्तियों के अमिमान के नहों मैं दिन-प्रति-दिन वास्तविकता एवं 
सदूजान से दूर होता जा रहा है, वह आत्मा एवं अन्तर की शक्ति नही, बल्कि उसके खुराफाती मस्तिष्क 
की देन-हिंसक एवं संहारक शखस्नास्रों एवं यन्त्रों की वाह्य शक्तियाँ हैं | वे समुद्र के ऊपरी सतह पर दृश्ि- 
गोचर होनेवाले ज्वार हैं, न कि उसके अन्तर में छिपा बद़बानल का विस्तृत एवं अतुल्ति शक्ति-पुंज । 
आज मानव ने अन्तर-जगत्‌ के अमृत के बदले बाह्य जगत्‌ के शराय्र के नशे की शक्ति को पा लिया है 
ओर अपने को अन्तर से दीन, हीन एवं ज्ञीप तथा बाहर से अनियन्त्रित पा रहा है। इन 
शक्तियों को धर्मशाम्त्रों में दैबी एबं आसुरी सम्पदा--देवयान एवं पितृयान--के रूप में चित्रित कर 
समझाया गया है। 

इसी वास्तविक वस्तुस्थिति के कारण जहाँ एक ओर हस आधुनिक यान्त्रिक एवं ओशद्योगिक 
बिकास के द्वारा मनुष्य के भीतिक सुखोपभ ग के नाना प्रकार के साधनों की प्रचुर मात्रा एवं प्रकारों की 
बृद्धि हुई है और बह अव्पतम काल में पक्तियों की भाँति उड़ान भरकर विश्व का चक्कर लगा सकता 
है, दूसरे ग्रहों-उपग्रहों में मी ज्ञाकर अपनी घर-ग्रहस्थी को आबाद करने के स्वप्न को साकार होते देखने 
की आकांक्षा कर सकता है, पर दूसरी ओर आज सारा संसार, समस्त मानव जाति एबं समस्त प्राणी- 
जगत्‌ , चर एवं अचर अर्थ एवं यन्त्र के चक्कर में पिसता जा रहा है ! हिंसक एवं संहारक शस्त्रात्नों एवं 
आयुधों का अनुसन्धान, अन्बैयण, विक्रास एवं निर्माण ने उसे महाप्रतय एवं महाविनाहा के कगारों पर 
ला खड़ा कर दिया है | 

पर सूक्ष्म दृष्टि से अन्बेषण करने पर महाप्रछय एवं महाविनाश की काली घटाओं से आच्छत्न 
इस विश्वाकाश के अन्तर में छिपी ऐसी विद्युत शक्तियाँ विद्यमान मिलती हैं, जिनकी अपरिमेय शक्तियों 
का दर्शन थदा-कदा चपकछा की चमक की भाँति घटना चक्र के मध्य सारे विश्व को किंचित्‌ काल के लिए 
आले कित करता-सा दृश्गोचर द्वो जाता है। ऐसा लगता है कि विश्व के विध्यंस का भय एबं भूविस्फोट 
का आतंक हमारे इस लहलहाते जगत्‌ से दूर हो रहा है और हम अन्धकार से प्रकाश की ओर एवं 
हिंसक चुनिया से अहिंसा की ओर बढ़ रहे हैं तथा प्रेम एवं शान्ति के स्वर्गीय राज्य में प्रवेश कर रहे हैँ । 
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माना कि शत्जाजं की संहारक शक्तियों से किसौफो भय लगता हो, किन्त गहराई में उतरने पर हमें 
भालम ड्ोगा कि लाखों शख्ता(्र एवं कोंटि-्कोटि उद्जन एवं अणु बम भी मिलकर किसी एक मनुष्य 
के सिर के एक बाल तक को किसी प्रकार की द्वानि एयव॑ कृति नहीं पहुँचा सकते, जब तक कि उसे मंशुध्य 
की कुमति एबं दुबंंदधि का सद्दारा नहीं मिलता है | हानि-लाभ का केन्द्र-पिन्दु तो मनुष्य है, सतुष्य का 
विचार है और मनुष्य की भावनाएँ है | 


सन॒ष्य : एक विचित्र प्राणों 


संसार के इस समस्त भूत जगत्‌ में मनुष्य एक भरेंष्ठ शक्ति है। बह विचारों का एक यम्त्र है और 
विचार उसके प्रेरक हैं। उस पर विचारों का ही शासन चल्ता है। उसके चिचारों को उत्तेंगना एवं 
प्रतिहिंसा ही जगत्‌ में प्रतिशोध एवं विनाश का दृश्य उपस्थित करती है और बिचारों के बदलते ही समूचा 
जगत्‌ बदल जाता है। मनुष्य के इन्ही विचारों की विल्क्षण शक्तियों के प्रवाह की दिशा को यदि अन्तर 
की ओर मोड़ दिया जाता है, तो उसमें अदम्य उत्साह, अतुलित शक्ति, अनुपम शौर्य, थैय॑ एवं विश्वास 
का निर्माण होता है और इन गुणों के सहारे ऐसी परिस्थितियों में भी जश्न सारा विश्व बारूद-घर-सा बना 
ही और अम्रि की एक छोटी-सी शल्का ही ऐते,महाविनाश को साज्षात्‌ रूप,में उपस्थित कर सकती है कि 
जिसकी कल्पना कर सकना भी कठिन है ! बह अपना जीवन-निर्वाह करता रहता है तथा भविष्य के लिए. 
भी आशाएँ, सेजोये रहता है और उसकी स्वर्णिम कल्पनाएँ. करता रहता है | इस अन्धकार में भी बह 
निरन्तर अपने मार्ग की खोज एवं निर्माण करता रहता है | सृष्टि के आरम्भ से ही यह इस जीवन-संघर्ष 
में लगा है और जिसे घर्मशार्तरों में देवासुर संग्राम के रूप में बड़े ही मनोरम ढंग से चित्रित किया गया है | 


अतः आधुनिक तिमिराच्छन्न वातावरण मैं भी हम पाते हैं कि मनुष्य की इस विचित्रता ने प्रथम 
विश्वयुद्ध के गर्म से 'डीग ऑफ नेशन्स! ( राष्ट्र-परिषद्‌ ) को जन्म दिया तथा द्वितीय विश्वयुद्ध की भया- 
वह परिस्थितियों में से संयुक्त राष्ट्र-लंघ ( यूनायटेड नेशन्स औरगैनिजेशन ) का आविभाव हुआ | यह 
पिन्डोरा बकस” की उस कथानक का, जिसमें यह बताया गया है कि किस प्रकार नियन्त्रण की सीसा को 
लॉघकर उसने जब्र उस बकस को खोल दिया, जिसकों छूने की भी मनाही थी, तो उससें से सर्वप्रथम 
वो रोग, शोक, दुःख, दैन्य के भयंकर कीटाणुओं के समुदाय निक्रकरं चारों ओर से उसे डेसकर उसके 
जीवन को कष्टप्रद बना दिया, पर उसी बक्स से अन्त में आशा की परी का आविर्मांव' हुआ और उसे 
कष्टों से राहत मिली तथा श्रीकृष्ण-जन्म की उस गाथा की जिसमें उनके जन्म-समय की परिस्थितियों का 
चित्रण करते हुए बताया गया है कि किस प्रकार जब चारों ओर कस रूपी यंत्र की शक्तियों के संद्यर 
की काछी धटाएँ सत्र व्याप्त थीं और वासुदेव अर्थात्‌ सारी पृथ्वी उसके संत्राप्ष के कारागार की बेड़ियों 
में जकड़ी थी, संत्रस्त मानव मैं आशा का संचार करने तथा त्राण दिलने के लिए. उसी कारागार की 
चद्दारदीवारी के अन्द्र ही भीकृष्ण का जन्म हुआ | स्मरण बरबस आता है। यह संयुक्त राष्ट्र-संघ 
विगत राष्ट्र-परिषद्‌ से अधिक प्रभावी सिद्ध हुआ है, यह स्पष्ट है। आज विश्व में युद्ध के विरुद्ध एक़ अबछ 
छोकमत का विकास होता जा रहा है, भले ही अमी उसमें वह सामर्थ्य नहीं है, जो खायी शान्ति की 
सुदृद नींव का काम कर सके, फिर भी आज बड़े-सै-मड़े राष्ट्र किसी छोटे राष्ट्र पर भी अनायास 
आक्रमण करने का दुस्साइस नहीं कर सकता है | 
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हिसा की पराकाष्डा 
के 


पिछले हजार बर्षों में हिंसा एवं प्रतिशोध का भर्यकर ताण्डव होता रहा है। उसकी पराकाष्ठा 
तब पहुँची, जब्र हिरोशिमा एबं नागसाकी मैं रात्रि की गोद में सुख की नींद लेते हुए, लक्षावधि निरीद्‌ 
एबं निर्दोष प्राणियों पर अणु-बर्मों की वर्षा कर उनकी दुांस हत्या की गयी और इस ज्यार की 
अन्तिम सीमा के बाद ही युद्ध-बन्दी का द्रत्त माटा दृष्टिगत हुआ | फिर भी राजनीतिक ज्षेत्र में घात-प्रति- 
घात, दाव-पेंच चलते रहे, जिसे आज का मानव “शीत-युद्ध” के नूतन या अर्वाचीन नाम से विशेष रूप 
से जानता है | पर वास्तविकता तो यह है कि सामान्य मानव तो हिंसा एवं प्रतिशोध से ऊब्र ही गया है; 
राजनीतिक लोग भी उससे ऊब गये है| शीत-युद्ध के दाब-पँच को तो बे केबछ अपने अन्तर के अविश्वास 
की वजह से व्याप्त भय एबं आशंकाओं के कारण अपनाये हैं। अन्तर से वे भी शान्ति के लिए व्याकुल हैं। 
उनके अविश्वास का कारण यह है कि उनमें भीतिकता का प्राधान्य एयं आध्यात्मिकता का अभाव है | 
इस सत्य की झलक तो हमें अर्वाचीन भारत के इतिहास में भी मिलती है कि किस प्रकार परतम्त्रता की 
विपरीत एवं भयावह परिस्थितियों मे भी भारत ने अपने पूर्वजों एवं पुरातन ऋषि-मुनियों की देन के 
कारण तथा धार्मिक ए.बं आव्यात्मिकर संस्कृति के कारण अपने स्वातन्त्य-संग्राम में शब्रासत्रों का उपयोग 
नहीं किया, अपितु दृदय-परिवर्तन के माध्यम के रूप में अहिंसा, प्रेम एवं आत्मा की नेतिक शक्तियों का 
सहारा लिया और अपने लक्ष्य में सिद्ध होकर आज सारे बिश्व के सामने एक उदाहरण प्रस्तुत करने में 
सफल हुआ | लेकिन राजनीतिश भी आज अपना आसन जमाये बैठे रहने के लिए अहिंसा एबं प्रेम 
का चेछा पहन रहे हैं, पंचशील एवं सह-अस्तित्व के धार्मिक नायें को बुल्न्द कर रहे हैं, न्याय एवं 
व्यवस्था की सभी संस्थाएँ अहिंसा एवं मानवता से सम्बन्ध जोड़े बैठी हैं | इससे स्पष्ट होता है कि सारा 
मानव-समुदाय हिंसा के रासारं से ही नहीं, अपितु हिंसा की भागा से भी घत्राता है| यह भी देखा 
गया कि जहाँ एक ब्रिटिश साम्राज्य के प्रधान मन्‍्त्री श्री विस्टन चर्चिल भारतीय स्वतन्त्रता के सम्बन्ध मे 
इस बात की उद्घोषणा करते थे क्रि ब्रिटिश सामप्राज्य से एक इंच भूमि का भी विलग होना वह नहीं 
देश सकते, वहीं उनकी ही आँखों के सामने ब्रिटिश साम्राज्यशाही से भारत, सिलेन, बर्मा आदि 
अनेक देशो को मुक्ति मिली | इतना ही नहीं, साम्राज्यशाही काछ में जहाँ उनमें परस्पर-कटुता 
के वाताबरण का विकास हुआ था, वहाँ में अब ब्रिटिश कॉमनबेल्थ के स्वतन्त्र सदस्य के 
रूप में परस्पर न कंबल विचारों का ही आदान-अदान करते हैं, बल्कि एक-दूसरे के मित्र 
एवं सहयोगी बने हैं। दूसरी ओर यूनेस्को के माध्यम से शिक्षा; विशन एवं संस्कृति की आधार- 
रिल्लओ पर विश्व के समस्त मानव समाज को संगठित करने का प्रयत्न किया जा रहा है। 


शिक्षा, विज्ञान, संस्कृति 

७ 
मनुय हिसा के वातावरण से इतना दूर हो जाना चाहता है कि वह उसके मूल को ही समाक्ष 
करने की योजनाएं बना रहा है | इस विचार के अतुभार यूनेस्को की ओर से विश्व-इतिह्ास के परिष्कार 
का कार्य चल रहा है। ऐसा माना गया दै कि शिक्ना के छ्षेत्र मे इतिदास का मद्त्व बहुत अधिक है, परन्तु 
इतिद्वास की वर्तमान चुस्तकों में केबल युद्धों एवं मद्बायुद्धों का विवरण मात्र रह गया है, जिसका प्रभाव 


घ जे द््‌ 


बचपन से ही विद्यार्थियों पर बहुत बुरा पढ़ता है। वह पुराने घावों को हरा-भरा रखकर वचपन से दी 
एक बाति के रोगों को दूसरी जाति के छोगों का, एक समाज को दूसरे समाज का और एंक देश को 
दूसरे देश का शत्रु बनाये रखने में सफल रहा है। विद्या जहाँ मानव को विनयी बनाती है तथा 
परस्पर प्रेम, सहयोग, भाईचारा आदि की स्वाभाविक सदगुणी शक्तियों का बिकास करती है; वहाँ 
विद्वेंप, बैर, विरोध एव घृणा को प्रश्रय मिलता है। अतणएव अनेक देशों में इसी दृष्टिकोण से इतिहांस 
की पुस्तकों का परिशीखन चल रहा है। यूनेस्कों की ओर से प्रकाशित मानय जाति का विस्तृत इतिहास 
पश्चिम के छोगों में उद्योग-प्रधान दृश्कोंण एवं मनोंदृत्ति के कारण पूर्व के छोगों के बारे में उत्पन्न 
श्रान्तियों को दूर करने के प्रयास में सफल हो रहा है । 


विज्ञान का चाहे कितना ही दुरुपयोग क्‍यों न किया जा रहा हो; परन्तु यूमेस्को की और से 
इसे स्वीकार लिया गया है कि विज्ञान किसी देश या राष्ट्र-विशेष्र की बपौती नहीं, बल्कि “सबै भूमि गोपाल 
की” की तरह वह सम्पूर्ण मानव जाति की सम्पत्ति है और उसका राम सभीकों समान रूपतसे 
प्रात्त होना चाहिए.। परिणामस्वरूप अणु-शक्ति से खछम उठाने का अवसर आधुनिक दृष्टि से पिछड़े 
हुए उन सभी देशों के लिए. सुल्म करमा आवश्यक समझा गया, जिनकी प्रगति उस दिछ्षा में 
यथेष्ट नहीं हुई है । 


राजनीति से संस्कृति को विशेष महत्त्व दिया जाने लगा, विभिन देशों के बीच सांस्कृतिक प्रति- 
निधि मण्डलें के आदान-प्रदान का क्रम प्रारम्भ हुआ; विभिन्न दूतावासों में भी सांस्कृतिक विभागों का 
गठन एवं सांस्कृतिक प्रतिनिधियों का समावेश हुआ एवं विशिष्ठ आयोजनों मैं, किसी देश में दूसरे 
देशों के प्रतिनिधियों एवं राज-नेताओं के आगमन पर सांध्कृतिक कार्यक्रमों एवं समारोहों के आयोजन 
को महत्व मिलने छा | इस विचार को स्वीकार क्रिया जाने छागा कि संस्क्ृति के नाते समस्त मानव 
जाति एक है एवं उसकी एकता की अखण्श्ता में देश, समाज, जाति, रंग, भाषा, विचार, आदि कर्क 
नहीं हो सकते । इतना ही नहीं, बल्कि विभिन्न देशों में परस्पर उनके सांस्कृतिक सम्बन्धों की प्राचीनतर्म 
कड़ी की खोज की जाने लगी | 


इन घटना-चक्रों एवं तथ्यों के विवरण से यह स्पष्ट होता है कि अत्यन्त भयावह परिस्थितियों मे 
भी साढ़े तीन द्वाथ का यह मानव प्राणी, जो अपने शैशव-काल (बचपन) में अन्य सभी जीवघारी प्राणियों 
की तुलना में सबसे अधिक अतहाय प्राणी है और संरक्षण मैं तनिक भी विमेद होने से उसकी 
जीवन-लीला भाँ की गोद में ही समाप्त हो सकती है, अपने मार्ग की खोज में सदा जुदय है एवं रुतत 
प्रयलशीछ है। उसके इसी अथक प्रयास एवं अदम्य उत्साह ने उसे उत्तमाशा अन्वरीप के उस 
स्थल पर ला खड़ा किया है, जहाँ से उसे उसी प्रकार शान्तिमय जीवन की आशा की स्वर्णिम विद्यत- 
रेखा का प्रकाश मिल्ता है, जिस प्रकार दक्षिण अक्रीका के दक्षिणी छोर उत्तमाशा अन्तरीप में 
पहुँचने पर वास्कोडिगामा को निश्चित रूप से भारत पहुँचने की आशा हुई थी | इसी 
आशा की ज्योति के कारण मनुष्य निराशाओं के वातावरण मे भी अपनी गाड़ी आगे बढ़ाते चत्व 
जा रद्दा है। मनुष्य में विचार-यन्त्रिका का समावेश उसके लिए एक बहुत बड़ी देन है। वह 
निराद होना नहीं जानता, घुटने टेकना नहीं जानता और अपनी द्वार आसानी से मानने को कमी 
राजी नहीं ईंता । 


है ] 


घमम के अभाव सें ! 
झा 

इस प्रकार राजनीति, विज्ञान, शिक्षा एवं संत्कृति के क्षेत्रों में इन मये प्रयोगों का क्रम तो चला, 
जो वास्तव में धार्मिक भावनाओं की विजय का ही द्ोतक है ओर यह सिद्ध हो गया कि अर्थ एवं राज- 
नीति मानव को संगठित नहीं कर सकते, उन्हें प्रेम का अमृत नहीं पिला सकते और उनके जीवन में 
वास्तविक आनन्द नहीं ला सकते, बल्कि उच्टे उन्हें आसुरी लाल्साओं, झठी महत्वाकांज्षाओं, शोषण, 
उत्पीड़न, छल, कपट, ईरषष्यो, द्वेंप, बैर, विरोध आदि के वियाक्त बातावरण में घसीठकर उनके जीवम को 
नारकीय बना सकता है। शिक्षा, संस्कृति, एवं विशान के क्षेत्र में यूनेस्कों के माध्यम से प्रयास, ओर 
यह प्रयास सराहनीय है, पर उन कार्यक्रमों का आयोजन राजनीतिक भंच से तथा राजनीतिकों के द्वारा 
होने के कारण आशानुरूप सफल्ता को प्राप्त करने मैं असमर्थ है| इतिद्वास मैं युद्धों एवं महायुद्धों के 
विवरणों, उसके कारणों एवं परिणामों आदि का वर्णन इसलिए नहीं दिया जाता रहा कि उससे पाठकों 
एवं विद्यार्थियों के वेर-विरोध को ताजा बनाये रखने में सहारा मिले, बल्कि उसके कारणों को जानें, उसकी 
विभीपिकाओं का अन्दाजा व्यायें, उसके कारुणिक परिणामों का मनन करें और अपने अन्तर मै ऐसी 
भावनाओं को सेजोयें कि वे अपने जीवन में बैसी परिस्थितियों का यथासम्भव निर्माण नहीं होने दें । 
यदि कोई व्यक्ति यह जानता है कि अमुक्त नदी में अमुक स्थान पर पानी अधिक है या बहाव तेज है तो 
-उसका सही उपयोग यह है कि नदी पार करते समय उस जानकारी का सदुफ्योग करे | पर यदि कोई 
उस स्थिति को जानकर उसमें डूबने के लिए ही कूदता है, तो उसमें स्थिति की जानकारी का क्या दोष ! 
इसी प्रकार कोई इतिहास की घटनाओं का उपयोग वैर-विरोध को बनाये रखने में ही करे तो इसमें 
इतिहास का क्‍या दोष ? मेरी राय में इतिहास से प्रटनाओं का हटाना उचित नहीं है, क्योंकि वह तो 
वास्तव में इतिहास का अंग और सच्ची घटनाओं की कहानी है, जिससे पाठ ग्रहण करने की जरूरत है। 
मैं यूनेस्को के प्रयत्नों एवं उनके उद्देश्यों की सराहना करता हूँ | पर आवश्यकता यह है कि सारे प्रयत्न 
राजनीति से अलग द्वोकर किये जायें और उनका आधार धर्म एवं अध्यात्म हो । वास्तव भे तभी सच्ची 
सफलता एबं मानत्र का वास्तविक कल्याण व जाण सम्भव है | 

अब प्रश्न यह है कि जब्र चारों ओर इस प्रकार के प्रयास होते रहे तो धर्म के क्षेत्र मैं उदासी 
का बातावरण क्यों रद्द ? धर्म को क्‍यों एक क्षेत्र में अफीम की संज्ञा दी गयी | नास्तिक भावनाओं का 
क्यों विकास हुआ ! अन्य देशों के अतिरिक्त धर्म-प्रधान एवं अनादि काल से धार्मिक संस्कृति पर 
आधारित तथा विश्व के अनेक महान धर्मों की जन्मभूमि इस भारत जैसे देश में भी धर्म-निरपेक्षता 
की आइ में धर्म को क्‍यों निरर्थक समझा गया और धर्म को प्रगति के मार्ग का रोड़ा क्‍यों समझा गया ? 
इन प्रश्नों का उत्तर यह है कि इसके भी यथेष्ट कारण हैं । जिस प्रकार धूएँ का दर्शन यह छक्षित करता 
है कि कहीं पर अग्नि अवश्य प्रज्वल्ति है, उसी प्रकार धर्म के प्रति लोगों की विरक्ति एवं वितृष्णा के पीछे 
भी कारण अवश्य हैं। उन कारणों पर विचार करना आवश्यक है और वहीं विश्वधर्म-सम्मेलन की 


भूमिका या वास्तविक एष्ठभूमि है । 
एक बिहूंगस दृष्टि 
क् 


जिन कारणों से राजनीति एवं राजनीतिकों के प्रति आज छोग नाक-मौं सिकोड़ते हैं और लट्टी- 
मीठी उच्तियों का प्रयोग करते हैं; बे डी कारण घमम पर भी लागू दो रहे हैं। धर्म के नाम पर अनेक दुर्भाव- 


रैड ; 


नाओं का विकास हुआ घ्म के वत्त्व एज मर्म के सदुशान का झोप हुआ एप अखनत्ों के वातावरण 
का निर्माण हुआ । लोगों में धर्म के सर्म एवं आचरण का अभाव हुआ तथा वर्म के नाम पर अगेक 
प्रकार के पाखण्ड, ढोंग एवं कुरीतियों का विकास हुआ । धर्म, आचरण एवं संदुष्यवह्यर तथा जीवन 
को सरल, उञ्नत एवं सदाचारी बनाने का साधन था, जिते लोगों ने अशानता एवं स्वार्थ के कारण स्थाग 
कर कुपथ का अनुसरण ही नहीं किया, बल्कि उसका जाल धर्म की आड़ में त्रिछाने का कार्थक्रम बनाया. 
लोग धर्म की पवित्र शिक्षाओं-प्रेम, अहिंसा, सत्य, सेवा, सहयोग, मैत्री; करुणा, बन्धुत्व, त्याग आदि 
को तो भूल गये और ऐसे अनेक बर्गों में विभक्त द्वो गये कि धर्म को ही कलेकित करने छमे । स्थिति 
इस प्रकार हो गयी कि एक ओर तो लोगों का एक ऐसे वर्ग का विकास हुआ, जो धर्म के प्रति अनन्य 
श्रद्धा एवं विश्वास रखते हैं; पर धर्म के तत्वों का ज्ञान उन्हें नहीं के गरागर है। उनकी अज्ञानता एज 
धर्म के प्रति सहज श्रद्धा का धर्म के नाम पर स्वार्थ साधनेवाले कुछ छोग अनुचित छाम उठाकर 
अपना उह्ल सीधा करने ल्‍्गो और धर्म के नाम पर भी करलंक का टीका ज़गाने हमे | इस प्रकार बद्यपि 
इस कोटि के छोंग स्वयं तो निष्कछ॒य एवं निष्कपट कहे जा सकते हैं, पर उनकी अज्ञनता एवं अंब-भरद्धा 
धर्म को कलंकित करने में अभिज्ञाप सिद्ध हुई। इनमें से कुछ छोग ऐसे भी अवध्य हैं, जो विश हैं, 
जिन्हें धर्म के वास्तविक तत्वों का ज्ञान है एवं जिनके जीवन में धर्माचरण भी है; पर उनकी संख्या बहुत 
कम है | उनका जीवन वैयक्तिक साधना का क्षेत्र चन गया तथा भर्म के ज्षेत्र में भी स्वार्थी एबं निरक्षर 
भदठाचार्यों की धांवली तथा डण्डों की शक्ति के आविपत्य के वातावरण में उनका भी समाज के लिए 
कोई अधिक उपयोग या लाम नहीं हुआ और उनमें भी “कोउ तप है।हिं, हमें क्‍या हॉनि/” की 
भावना का उदय हुआ | फिर एक ऐसे वर्ग के लेग हैं, जो। विभिन्न धर्मो पर महन्त, मठाधीश, ऐप, 
पुरोहित, आचार, पुजारी, मुल्झा आदि के रूप में छाग्रे है। इनभ भी बहुतेरे धर्म मैं निपद 
अनाडी की संज्ञा को चरितार्थ करते हैं, पर पैतृक प्रासि कें रूप धर्म की टीऊदारी की अपीती, गद्दी प्रास 
हो गयी है और अपने उन अतुयायियों का, जिनमें धर्म के प्रति अन्वभ्द्धा है, का अनुचित छाम उठाते 
है। क्ाध ही वे धर्म के नाम पर अपनी अज्ञानता के कारण छो गो में धर्म के बारे में अजीब-अजीब भावे- 
नाओं को भरते हैं। दूसरे कुछ ऐसे है, जिन्हें धर्म के बारे में जानकारी ते। है,पर उनका शान एकान्तिक 
है और उनमें भी रूढ़िवादिता, कहपंथी एवं धर्मोन्‍्वता है। उनमें भी अपनी गद्दी के प्रति स्वार्थ है 
और वे भी आधुनिक भौतिकबादी सुखोपभोग के चक्कर मैं स्त्रय॑ तो उल्झ ही गये हैं, अपने अनुयागियों 
को भी गुमराह करते है तथा धर्म के नाम को बदनाम दी करते हैं। जिन्हें धर्म का शान भी है तो उनका 
अध्ययन विभिन्न धर्मों का तुलनात्मक ढंग से नहीं होने के कारण उनमें अन्य धर्मों के प्रति हीनता एव 
अपने धर्म के प्रति महानता की एक ऐसी भावना काम करती है कि उसीके कारण अनेक धर्मों के 
द्वारा समय-समय पर धर्मपरिवर्तन के कार्यक्रम अपनाये गये और इस कार्यक्रम के पीछे खून की नदियाँ 
तक भी बहायी गयीं। जोर-जबरदसती, भय, प्रकोमन आदि के द्वारा धर्मपरिवर्तन में वे विश्वास करते हैं ।' 
परिणामस्थरूप अन्य धर्मों एवं विचारों के प्रति सदूभावना तो दूर रही, परस्पर कढ्धता, ब्रिरोध, बैर एवं 
कलद के वातावरण का निर्माण हुआ | ब्रिश्व के इतिहास में इस ग्रकार के भवंकर कलहों का काफी वर्णन 
मिलता है। काश, इन कल्हों एबं धर्मपरिबर्तनों में अर्थ एवं शक्ति का जो दुरुपयोग हुआ उसका सदुपयोग 
यदि मानब मात्र में प्रेम, अहिंसा एवं अन्युत्व के प्रसार में होता तो यही संसार स्वर्ग होता और इस 
थक्ति को चरितार्थ करता कि “बैकुण्ठ तो यही है, इसमें ही रमा करना |” धर्म के गद्दीधारी स्वार्थ एवं 
सत्ता के प्रछेमनों में आसक्त आचायों ने धर्म में राजनीतिक दाँव-पेंच को स्थान दिया तथा अपने 
अनुयावियों को भी उसके ढिए प्रेरित किया और उनका दुरुपयोग किया। के, 


डे 


घर्म के माम॑ पर कालिख का एक पौत और चढ़ाया गया | धर्म के नाम पर अनेक 
कुरीतियों का बिकास हुआ | साथ ही इन दो सौ वर्षों में जो औद्योगिक एवं यान्त्रिक विकास 
हुआ ओऔर लोगों में नयी रोशनी आयी तो लोगों में एक्र नये देश्कोण का उदय हुआ और 
षुरानी चीजों को देय दष्टि से देखने लगे ! धर्म के अच्छे रीति-रिवाजों की तद्द में जाने या उसके सुजन 
के उद्देश्यों एवं परिस्थितियों को तो समझने की च्मता का अभाव रहा, बस सभी को अन्धविदवास कह- 
कर उसका बहिष्कार करने लगे । धर्म के तत्वों को मी वे मौतिकता के माप-दण्ड पर कसने छगे | स्थिति 
विपरीत हो गयी। जहाँ भौतिकता को धर्म की कसौटी पर कसने की आवश्यकता थी, जिससे उसकी बुरा- 
इयॉ निर्य॑न्रित रह पाती, वहाँ धार्मिक शिक्षाओं एवं व्यवह्वारों को मौतिकता की तराजू पर तौला जाने 
लगा | अन्य कुछ लोगों ने धर्म के बाह्याचरण को पर्म के तस्वों की प्राप्ति का साधन या उस लक्ष्य तक 
पहुँचने का सोपान मानने के बदले उसे ही सर्व॑स्व मान लिया और उसमें ही उल्क्ष गये | इसके द्वारा 
भी घर्मान्‍्धता के विकास को वछ मिला तथा दूसरी ओर धर्म का नाम बदनाम हुआ । इतना ही नहीं, 
“वर्म खतरे में! के मी नारे समय-समय पर लगाये गये और परिणामस्वरूप खून की होली खेली गयी । 
धर्म के नाम पर छोगौंने एक-वूसरे के रक्तपिपासु बनकर खून की नवियाँ बहायों | इसके तह में भी या तो 
अजानता थी या राजनीतिकों की अपनी चाल्याजियाँ | पर जो मी हो, नाम तो धर्म का बदनाम हुआ | 
कैसी विचित्र बात है कहना कि 'धर्म खतरे में है।” मल धर्म भी कभी किसी खतरे में पडता है। बह तो 
शांदवत एवं साव॑भीम सत्य है, जो चिसन्‍्तन, चिरयुगीन है | खतरे में तो वास्तव में लोग हे।ते हैं, जिनमें धर्म 
का अमाव होता है । धर्म के छेत्र में ऐसे भी ले ग पाये जाते हैं जो मंदिर, मस्जिद, गिरजा आदि मै 
जाते, भजन-कीर्तन, जप-ध्यान आदि में भी समय लगाते हैं, पर उसके बाहर उनका आचरण ऐसा 
होता है कि सामान्य अधार्मिक या नाखिक भी मात खा जाते हैं। कुछ छोग तो धर्म को अपनी 
अधार्मिकता एव स्वार्थ-सेद्धि का साधन बनाने छगो और चोरी के दिए चलते समय भी धर्म के नाम 
पर उसमें सफलता की कामना करने लगे ! 

इस प्रकार सब मिल-मिलाकर छोगों में धर्म के प्रति सच्ची श्रद्धा, आदर, निश्व का हांस हुआ, 
वितृष्णा की माबना का विकास हुआ और धर्म को निक्म्मा समझा जानें लगा | धर्म के वास्तविक रूप 
पर घना पर्दा पड गया और जो बचा रह गया, बह धमम नही, बल्कि धर्म के नाम अपर्म एवं धर्म का 
ढोंग है। लोग भूल गये कि घम्म के शाइवत तस्वों को जीवन मे अपनाकर मानबोचित संदूगु्णों का विकास 
किया जाता है। परन्तु धर्म के संबंध में जो सत्यता एवं वस्तुस्थिति है, वह सर्वंधा मिन्न है। वास्तविकता तो 
यह है कि आज के युग की जितनी बुराइयों हैं, जितने पापाचार हैं, सभी धर्म के तत्ों पर पदों डालने 
के ही कारण हैं-चाहे वे धर्म के नाम पर ही क्यो न द्वोते हों। पर इसके लिए. यह कभी उचित नहीं है कि 
धर्म को ही दूर कर दिया जाय | दूर तो धर्म के नाम को कलंकित करने वाले लोगों को करना है, पर 
इसका अर्थ यह नहीं कि उन्हें मास कर दिया जाय | वास्तब में वे तो स्वयं दूर हो जाते हैं, यदि धर्म 
की सही भावना का विकास होता है और धर्मांचरण पर से धर्मान्धता एवं अशनता का पर्दा दट जाता 
है। यदि किसी के नाक पर मक्खी बैठ जाती है तो वह मकखी को उड़ाता है, न कि नाक को ही काट 
फेंकता है। शरीर में घाव हो जाता है तो उस घाव की चिकित्सा करता है। शरीर को ही नहीं त्याग 
देता | इसी प्रकार आवश्यकता इस बात की है कि धर्म के शाइवत तस्वॉ-प्रेंम, अद्डिता, मैत्रि एवं 
समम्यय की भावना का विकास किया जाम | इसके लिए धर्म को जीवन के लिए. आवश्यक बनाने की 
जरूरत है और जरूरत है उसकी उचित, ठुलनात्मक एवं व्यावह्वारिक दिक्षा की अनियायंता की | आज 
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भौतिक जगत्‌ में अनेक गवेषणाओं, अनुसंधानों ( रिसचों ) तथा प्रयोगों आदि का कार्यक्रम चाद है, पर 
धर्म के ज्षेत्र में मी उसकी आवश्यकता है, जिससे बह अभी वंचित है--भले यह विचारणीय विषय है | कि 
धर्म के क्षत्र में अनुसंधान के तरीके भिन्न प्रकार के होंगे। अतः चर्म के प्रति उदाधीन या उससे 
निराश होने की आवश्यकता नहीं है, बल्कि आवश्यकता है छगन, त्याग, हिम्मत, विश्वास एवं उत्साद 
के साथ उसकी उपादेयता एवं व्यावद्वारिक्रता को प्रत्यक्ष करने तथा अपनाने की । 


धर्म का तत्व एवं रूप 
थे 
धर्म एक शाह्वत एवं चिरंतन सत्य है | उसका स्वरूप नितांत उज्ज्वल, शुञ्र एवं कजुपहीन 
है। उसमें किसी प्रकार की भी गन्दगी के आने का कोई प्रश्न ही नहीं उठता है। वह आत्सा का 
संगीत है और आत्मा के अनुरूप ही निर्मल है तथा आनन्द का अनुपम भण्डार है। उत्तकी अनुभूदि 
उसीको होती है जो जानता है, खोजता है और प्राप्त करता है-“जो जाने सो पाये”? या “बिन खोजा 
तिन पादइयों गहरे पानी पैठ!?-- अर्थात्‌ जो धर्म की साधना-मार्ग की कठिनाइयों की परवाद्द नहीं कर 
गोता छूगाता है, वही उसे पा सकता है, पर “मैं बौरी ड्रबन डरा, रहा फिनारे बैठ!” की भावना से जो 
असमंजस में ही पडा रहेगा या आत्मा है या नहीं, और धर्म को ढोंग आदि ही समझता रह जायगा 
उसकी स्थिति तो समुद्र के किनारे डर एवं आशंका से बैठे रहनेवाले के ही समान होगी । उसे मोती 
कहों से प्राप्त हो सकेंगे ? उसके तो घोंघा, सीप एवं भा कण ही हाथ लगेंगे | मोती तो उसे प्राप्त होगा, 
जो गहरे पानी में हिम्मत, उत्साह एवं विश्वास से गोता छगायेगा। जिसे धर्म का तत््य प्रास हो गया, 
उसके छिए बाकी सत्र कुछ निरर्थक प्रतीत होगा । उसे तो एक ऐसे स्वर्गीय संसार का आछोक प्राप्त हो 
जाता है कि उसे यह संसार उसी प्रकार निस्मार प्रतीत होता है, जिस प्रकार स्वप्न से जगे हुए व्यक्ति 
की स्वप्निल संसार प्रतीत होता है। 


विभिन्न देशों में समय-समय पर धर्म के उस शाध्वत तत्त्व की प्राप्ति के लिए. विभिन्न मार्गों 
का निरूपण हुआ । जिन्होंने धर्म उस शाइबत तत्व एवं आनन्द का एक अंश भी जिस किसी मार्ग से 
पा लिया, उन्होंने उसी मार्ग का प्रतिपादन किया । इस प्रकार विभिन्न धर्मों या धर्म के विभिन्न रूपों का 
विकास हुआ । वास्तव में यह कहना उचित नहीं है कि विभिन्न धर्मों का विकास हुआ, क्योंकि धर्म के 
तत्व तो एक ही हैं और धम के इस तत्त्व को प्रारंभिक अवस्था में समझने के लिए: एवं उसे प्रात करने 
लिए विभिन्‍न रूपों की कल्पना की गयी एवं विभिन्न सार्गों का प्रतिपादन किया गया | स्थिति तो 
यही है कि-एकः सदू विप्रा: बहुधा बदन्ति |”? 


| परिष्कार एवं शोध 
७ 
अन्न प्रइन यह है कि धर्म एक छुश्न तत्व है। उसमें तो किसी प्रकार के परिष्कार की कतई 
कोई आवश्यकता एवं सम्भावना ही नहीं है | हाँ, यद्द निश्चित हो जाता है कि उस अनुपम चिरन्तन 
सत्य का बहिष्कार करना अशानता एवं अपने पैरों में ही कुब्हाडी मारने के समान है | अतः आज जो 
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उसके बहिष्कार की एक प्रवृत्ति पनप रही है, उसे रौकने की आवश्यकता है | उसके छिए बुनः उन 
सभी परिस्थितियों एबं कारणों पर विचार करना होगा, जिनके कारण लोगों में नास्तिकता एवं घर्मं के 
प्रति बितृष्ण की भावनाओं का विकास हो रहा है। यह स्पष्ट है कि हमें धर्म के उज्ज्बल एवं ज्यलम्त 
रूप को लोगों के सामने प्रकट करना होगा, जिससे छोग दूर हो गये हैं। इसके लिए, धर्म की आड 
में जो कछुपता पनप रही है और धर्म का जो विकृत रूप आज लोगों सामने है, उसमें परिष्कार 


करने की जरूरत है। 
सड़कों एवं भवनों की भी समय-समय पर सफाई, मरम्मत आदि की जरूरत होती है । उस पर 


भी चूना एवं अल्कतरा आदि चढ़ाया जाता है। हम स्वच्छ कपड़े पहनते हैं, वह भी काछ-क्रम से गन्दे 
हो जाने हैं और उसमें सफाई की जरूरत होती है । यदि कोई स्वच्छ बस्र उपयोग में नहीं भी आता हो, 
फिर भी उसमें 'कालू-क्रम से गन्दगी आ जाती है और उसकी सफाई की आवश्यकता होती है। फिर 
इसके अतिरिक्त प्थ्वी की सतह, भूगर्भ, वायुमण्टल एवं सागर के गर्भ में भी तो आकस्मिक परिवर्तन 
आते हैं, जीवन-क्रम आदि में भी परिवर्तनों का क्रम आता ही रहता है। काल में ता परिवर्तन होता ही 
रहता है। मान लिया जाय कि भारत ओर लंका के बीच जो अभी सागर का भास है, वह यदि 
आकस्मिक परिवर्तनों के कारण मिट्टी से भर जाय और दोनों भागों को रेल-पथ से संयुक्त कर दिया जाय, 
तो क्‍या उस स्थिति में यह कहना उचित होगा कि इस रेल-पथ का उपयोग नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
यह उचित मार्ग नहीं है और हमारे पूर्वज इस मार्ग से नहीं जाते थे ? वास्तव में बिचारणीय तो 
गन्तव्य है, न कि मार्ग । उसी प्रकार कालूक्रम से जीवन के मापदण्दों आदि के परिवर्तित होने से धर्म 
के तस्वीं की प्रासि के तरीकों में भी किंचित्‌ परिष्कार की आवश्यकता होती है और बह आवश्यक भी दै। 
इस प्रकार के अनेक परिवर्तन आज देखे जाते हँ | आज पहले की अपेक्षा लोगों की आयु की अवधि मैं 
कमी आती जा रही है, छोगो में यौवन के चिह्न अब अब्पाय॒ में ही प्रकट है ते हैं, तो हमे इस प्रकार के 
प्रिवर्तनों का ध्यान तो रखना ही होगा | नहीं ता हम उसी कहानी को चरिताथथ करेगे कि किसीके बात्रा 
ने यश करते समथ्र एक विल्ली के बहुत तंग करने पर उसे पकड़ कर यशशाव्य के एक काने में बेंधवा 
दिया और जब पोते ने भी यज्ञ प्रारम्भ किया तो उस कही इ्ल्ली नहीं मिली, तो बहुत चैन हुआ और 
चिन्ता में पड़ गया कि मैं यदि बिल्ली नहीं बॉधूँगा तो मेरा यज्ञ ही अधूरा रह जायगा ! इसी प्रकार हमे 
धर्म की प्राप्ति के साधनों एवं मार्गों में निश्चित रूप से परिष्कार, परिवर्तन आदि की आवश्यकता को 
समझना और विचारना होगा तथा तदनुरूप निर्णय लेकर उस पर अमल करना होगा । छकीर के फकीर 
बना रहना उचित नही | पर इस परिवर्तन, परिप्कार का यह कतई अथ्थ नहीं है कि हम कहें कि युग बदल 
गया है, मापदण्ड बदल गये हैं, अन्न धर्म की कोई आवश्यकता ही नहीं रही | भगवान महावीर ने संसार 
की अनेकान्त का महान सिद्धान्त दिया। आज भी उनके अनुयायी काफी संख्या में हैं; पर विश्व के सभी 
धर्मों को ठीक बतानेवाले को ये धर्म के पथ से चयुत वाई ते यह अनेकान्त के विपरीत एवं अज्ञानता का 
दोतक होगा | एक तो ऐसा कहा गया है कि “संत्रे शक्ति कलियुग!” और जब सभी धर्मों में “एकः 
सद्‌ विप्राः बहुधा बद॒न्ति”” के अनुरूप एक ही चिरन्तन सत्य है; तो विश्व के सभी धर्मों को एक मंच पर 
स्थकर इस चिसतन सत्य का साक्षात्कार करना आज वें परिषर्तित युग से अमेकान्त का महान दर्शन है 
और विभिन्न भुजाओं जैसे धार्मिकता, नैतिकता, आध्यात्मिकता आदि विभिन्न रूपों में विभिन्न सात्विक 
शब्जार्त्रों से युक्त दुर्गा का अवतार है। इस प्रकार विव्ववर्म-सग्मेलन और विश्वधर्म-संगम की योजना 
महान अनेकान्तवाद या शक्ति दुर्गा का ही अर्वाचीन रूप है। हमें उसकी आराधना करना है, जिससे उसके 
प्रसाद से धर्मान्धता एवं मास्तिकता का विनाश ही और संसार में एक बार फिर से घर्म के आधार 
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पर स्थायी तुंख,शान्ति और अहिंसा, प्रेम एवं विश्व-बन्धुत्व साकार हो उठे तथा “वसुधैव कुडंलकम) 
की कल्पना शास्त्रों की बरठु न रहकर साक्षात्‌ प्रथ्वी पर विराजित इश्टिगोचर हो | 

इस प्रकार यह निशचत है कि हमें धर्म का बहिष्कार नहीं, बढ्कि उसकी प्रासि के छिए. अपने को 
तथा उसके साधनों को परिष्कृत करने की आवश्यकता है, जिसके लिए “विश्वंधर्म'” भार्गदर्शान करता 
है। मानव जब तक केवली या भगवान नहीं बन जाता हैं, उसमें कमियों का होना अवश्यम्भावी एवं 
स्वाभाविक है | पर उसमें विचारयन्त्रिका की जो अपूब देन है, उसके सहारे यह सदा अपनी कमियां का 
अन्वेषण करता रहता है और उसे दूर करने के लिए. सतत प्रयत्नशील रहता है। समय-समय पर उसकी 
कमियों के कारण धर्म पर अशानता का आवरण छाया है, जो आज भी प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर हो रहा है । 
अब उस आवरण को विचार-कौशल के द्वारा हअकर दूर फेंकने की जरूरत है। साथ ही काल्क्रम की 
गति के कारण जो उतके विभिन्न रूपों या मार्गों मैं गन्दगी आयी है उसे भी साफ करना है। संशोधन, 
परिष्कार एवं सफाई का यह क्रम सृष्टि के आदिकाल से चला आ रहा है। परिवर्तन होते ही रहे हैं । 
इन्ही परिवर्तनों को तो उत्सर्पिणी और अबसर्पिणी तथा सत्युग से कलियुग तक के विभाजन ए॑ पुनः 
सतयुग की स्थापना के रूप में धर्म-शास्त्रों मैं वर्णन किया गया है। परिष्कार एवं शोध के इन्हीं प्रयत्नों 
के कारण तो विभिन्न विचारों, दर्शनों एवं धर्मो के इतने महान ग्रन्थों, शास्त्रों एवं यूत्रों के समृद्ध भण्डार 
का विकास हुआ | श्रीकृष्ण, महावीर, बुद्ध, शंकर, इंसा आदि विभिन्न धर्मों के अनेकानेक प्रवंततंक, 
सन्त, महात्मा आदि इसी तथ्य के सूत्रधार एवं ग्रणेता थे | 

जिस प्रकार पानी के एक स्थान पर रुक जाने से उसमें दुर्गन्ध एवं विकारों की उत्पत्ति होंती 
है, उसी प्रकार जीवन का सामाजिक एवं धार्मिक क्रम भी प्रवाह एवं जीवन में व्यवहार के अभाव में 
वृष्तित हो जाता है, उसके लिए. शोध की जरूरत होती है। साधारण ऋषि में भी अनावश्यक घास आदि के 
पौधों को निकात्य जाता है, तो शाश्वत धर्म के मार्गत्राधक बनकर आनेवाले अनुपयोगी और विकारक 
तस्बों को क्‍यों नहीं दूर किया जाय ! धर्म के सम्बन्ध में भी इस वास्तविकता से आँखें मूँदने की जरूरत 
नही है-अन्यथा वह पंक्र से आवेधित हो जायगा और उसके सामीष्य में जानेवाला व्यक्ति धर्म के तत्त्व 
की प्राप्ति के बदले पंक की गंदगी का ही शिकार होगा | परिणामस्वरूप उसमें धर्म से ही वितृष्णा उत्पन्न 
हो जायगी। आज भी यही स्थिति है ओर इसी कारण से अधार्मिकता एवं नास्तिकता की भावनाओं 
की बल मिल रहा है । 


धारमिक जगत्‌ की विशिष्टता 


धार्मिक जगत्‌ की एक बहुत बड़ी विशिश्ता रही है कि जब कभी भी धर्म के रूप में हास हुआ 
है, छोगों में अधार्मिकता, नास्तिकता .या ७र्मान्धता का बोलब्राला हुआ है, कुछ ऐसे महाघुरुषों का 
आविर्भाव हुआ है कि उनके सत्मयत्नों से उसमे उचित संस्कार, परिष्कार एवं शोध किया गया | पर्रतु 
कालक्रम से उनका यह परिष्कार भी एक पंथ बनता गया और बे महापुरुष सी देवता बन गये । 
परिणामस्वरूप छोंग उनके उपदेशों एवं मन्तब्यों को तो भूल गये और उनकी मूर्तियों को मन्दिरों में 
पूजने छगे, उनके नाम के पीछे झगड़ने छगे | इस प्रकार उनके माम पर सम्प्रदायों का भी विकास हुआ 
और अशानता के वातावरण में विभिन्न सम्प्रदायों में कठुता, कलह, द्वेष एवं संघर्षों ने सिर उठावा। 
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मध्यकालीन युग में भी धर्मसमन्वय की मावना के विकास एवं धमोन्‍्धता को दूर करने में संत कबीर 
का एक महत्त्वपूर्ण स्थान है। पर उसी कबीर की मूत्यु पर जिसने मस्जिद-मन्दिर दोनों को चुनौती दी, 
ग्राणी-मात्र के अहिसा एबं प्रेम का प्रचार किया, उसीकें शा के लिए झगड़े हुए ! भगवान मद्गावीर एवं 
भगवान बुद्ध के अनुयायियों के नाम पर अनेक भेद एवं संघर्ष हुए, । इस प्रकार सारे संसार में २२०० से 
भी अधिक धर्मों के रूप व नाम बताये जाते हैं, ७० ० से भी अधिक उनके लक्षण एवं व्याख्याएँ उपस्थित 
की जाती हैं और उन व्याख्याओं एज रूपों को स्पष्ट करने के लिए दर्शनों की मी संख्या १२०० के करीब 
बतायी जाती है | ऐस स्थिति में घर्म के संबंध में निश्चित रूप से विचारक साधारण मानव के समक्ष उसका 
वास्तविक रूप उपस्थित करना अत्यन्त आवश्यक है, जिकसे लोगों की श्रान्तिय दूर हों, परस्पर कढ्धता के 
स्थान पर प्रेम एवं अहिंसा का प्रसार हो और विश्व-तन्धुत्व तथा “वसुबैव कुंटुम्ब्कम” की स्थापना हो ! 
फिर विश्व-शांति के नारे की कहीं आवश्यकता ही नहीं रह जाती है। वह तो स्त्यं छाया की तरह साथ रहेगी | 

आदिकाल से ही एशिया विभिन्न एबं संसार के अधिकतर महान धर्मों एवं पधर्म-संस्क्ृतियों की 
जन्मभूमि एवं क्रीड़ाभूमि रहा है और भारत उसका केन्द्र-बिन्दु या आत्मा है । झायद यही कारण है कि 
भारत को धर्म-भूमि, धर्मक्षेत्र एवं स्वर्गादपि गरीयसी” कहा गया | धर्म के प्राहुभाव एवं शोध का जो 
कार्यक्रम सदा से यहाँ चल्ता रहा है, वह अन्यत्र कहीं नहीं हुआ । आज के इस भौतिकप्रधान युग मैं 
भी जहाँ अन्य देशों फे छोग भौतिक सम्रद्धि के अन्येषण, खोज एवं शोध में वो हैं, और सारा मानव- 
समुदाय उसी मगतृष्णा को ओर द्रत गति से दौदुता नजर आयगा, भारत में अमी तक सामान्य 
जन भी दुख-देन्य एवं आवश्यकताओं और अमाबों के बीच भी संतोपः परम सुखम” के महामन्त्र के 
सहारे मस्त नजर आयेगा । यहाँ ऐसे अनेक लोग मिलेगे, जो अपने जीवन की सारी मौतिक अभिल्नपाओं 
को तिलांजलि देकर एवं सारे भौतिक सुखमसमृद्धियो की ठॉकर मारकर घम्म की साधना में कठोर जीवन 
त्रिता रहे हैं | यद्यपि उनका वह जीवन दूसरे दर्शको को बहुत कठोर एबं अब्यावह्ारिक प्रतीत होता हो, 
पर उन्हें तो उसी आनन्द मिल रहा है और बे आज के सुख-साधनों की प्रचुरता में पड़े लोगों को 
“व्रिपकीट़ा विष खात'”” की तरह समझते है | 

भारत सदा से धर्मों की प्रयोग-भूमि रहा है। जहाँ आर्थिक दृष्टि से भारत को एक कृपिप्रधान 
देश कहा जाता है, वहाँ बेचारिक, धार्मिक, आध्यात्मिक एवं वास्तविक हष्टि से उसे ऋषि-प्रधान या 
धर्म-प्रधान देश कहा जायगा | यहाँ सदा से ऋषि-मुनियों ने विचार, धर्म एवं आध्यात्म के क्षेत्रों में 
अन्वेपण एबं शोध किये है । भारत की यही विशेषता हैँ | भौतिक विज्ञान की शॉध में जहाँ अनेक यंत्रों 
की आवश्यकता होती है, वहाँ धार्मिक शोफ-कार्थ मे मानव स्वयं यंत्र का कार्थ करता है और उस 
पर विचारों का प्रयोग आचरणों एवं व्यवहारों के हारा चलता है। इस प्रकार जो परिणाम प्रकट 
होता है बह राकेट, स्पुतनिक आदि की तरह व्यक्ति का धमंपूर्ण जीवन होता है । आज के युग में महात्मा 
गांधी ने राजनीति जैसे बदनाम क्षेत्र में भी धार्मिकता-सत्य एवं अहिंसा का महान्‌ प्रयोग प्रस्तुत 
किया । उन्होंने कोई नई चीज नहीं दी | धर्म के अतिप्राचीन एवं शाइवत तत्वों को ही परिवर्तित स्थिति 
मैं प्रयोग करके उज्ज्वल, अनुकरणीय आदर प्रस्तुत किया। 


धर्म-सम्मेलनों का इतिहास 
ष्छे 


भारत अनेक धर्मों की जन्मभूमि एवं क्रीदास्थडी तथा एक धर्म-प्रधान देश तो रहा ही, यहाँ 
बादू-बविवादी, विचार-विमर्शों, गोष्ठियों एवं सम्मेलनों के आयोजनों की परम्परा भी अतीत कार से ही होना 
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स्वाभाविक है। यहाँ बराचीम काछ से ही धर्म-सम्मेलतों की परम्परा पायी जाती है तथा “कारें वादे 
जायते तत्ववोधः” एव “यस्य कर्णे अनुसंघते त धर्म बेद नेतरः” की उक्तियाँ प्रचलित हुई । यहाँ इस 
देश में सदा ही बाद-विवादों का आधथोजन होता था एवं धर्म और विचारों को तक, तुछना एवं उपयो- 
गिता आदि की कसौरियों पर कसा जाता था । इस प्रकार धर्म-शोध का कार्य यहाँ सदा से ही चलता 
रहा है | आज के युग में वाद-बिवाद का परिणाम कलइ-सत्संग की परणति बदसंग एवं कुत्संग में हो जाती 
है। बौद्ध-काल में भी अशोक, कनि'क एवं हर्षवर्धन आदि के राज्यत्व काल में धर्म-सम्भेलनों का आयो- 
जन हुआ । शंकर और मंडन मिश्र के वाद-वियाद की गाथाएँ आज भी लोगों को उसकी याद दिखती 
है। घर्मसभा में अशवक्र की उक्तियाँ आज मी नीति-्रोष करती हैं। सम्राट अकबर ने भी दीन इस्मद्दी 
का सूत्रपात कर धर्मसमन्वय के हेतु धर्मसम्मेलन का आयोजन किया था। धार्मिक उत्सवों, तीथों, 
यात्रा, कुम्म, सकर आदि का आयोजन यद्यपि आज अधिकतर रूद़ि या परम्परा के रूप में विशद्यमान 
है। लेकिन उनके पीछे मी धर्म के शोध एबं परिष्कार के उद्देश्य ही परिलक्षित हैं। लोग अपने-अपने जेज्नों 
मैं अलग-अल्या कृपमण्डूक न बन जायें, सीमावद्ध हो जाने के कारण उनमें गन्दगी न आ आब 
तथा विभिन्न भूमागों के छोंगों का परस्पर मिलन, विचारविमर्श होता रहे, एक-दूसरे को एक-दूसरे 
के विचारों, रहन-सहन, रीति-रिवार्जों का, दर्शनों, विभिन्नताओं तथा उनमें निहित एकंत्व का शान 
एवं अनुभव प्राप्त होता रहे, इन्हीं उज्ज्वल प्रयोजनों से इन तीर्थाटनों, सम्मेलनों आदि का गठन 
किया गया। 

धर्मांचार्यों एवं धर्म-गुरुओं आदि का वास्तविक कार्य लोगों का मार्ग-दर्शन करना था, पर आज 
तो स्थिति यह है कि उन्हें स्वयं वास्तविक मार्ग का शान नही है और वे स्वयं फेवल परम्परागत घुरानी 
रढ़ियों की लक्रीर के फकीर बनकर वास्तविकता से दूर हैं तथा मात्र अन्धविश्वार्सों एवं आउम्बरों के 
प्रहरी बने बैठे हैं । उनमें ही वे इस कदर दाँत गडाये हुए, हैं कि स्वयं तो गुमराह बने रहते ही हैं, 
दूसरों को भी गुमराह बनाने में सहायक एवं प्रेरक सिद्ध होते हैं | साथ ही धर्म के वास्तविक रूप को 
प्रकट करनेवाले को ही वे नास्तिकों की संज्ञा देकर उनके विरोध मैं अपनी शक्ति का दुरुपयोग करते 
हैं। यह सचमुच में दुर्भाग्य का ही विषय है कि धर्म के प्रहही अपनी कमजोरियों पर विजय प्रास करने 
के बदले स्वयं उसके शिकार बन गये हैं, तो फिर औरो का क्या कहना है ! परिणामस्वरूप संकीर्ण भावनाओं 
के कारण नित नये-नये सम्पदायों को जन्म देते गये ओर चारों ओर के वातावरण पर उनके मायाजारूू 
का इस प्रकार रंग चढ़ा दिया गया कि वस्तुस्थिति दिग्ध्रान्त-ली हो गयी है। इस चक्रवात में साधारण 
मानन के लिए तो मार्गदर्शन करना या भार्ग की थाह लेना भी दुष्कर हो गया है और बे या तो 
नास्तिकता की ओर अग्रसर होते है या किंकर्तव्यविमूदता के शिकार द्वोते हैं। शल््रास्मों एवं बाद- 
विवादों की जो परम्परा देश में रही, उसके नये संस्करण के रूप में वितण्डाबाद एवं कुतक के सहारे एक- 
दूसरे को समझने एवं उनकी अच्छी बातों को मानने एवं अपनाने के बदले एक-दूसरे को नीचा 
दिखाने तथा अपने-आप को सर्वश्रेष्ठ सिद्ध करने में छूग गये | 

इन भावनाओं के प्रभाव में आधुनिक युग में जो प्रथम विश्वधर्म-सम्मेलन हुआ, बढ़ १८९३ 
मैं भौतिक समृद्धि का देश, अमेरिका की शिकागों नगरी में डॉ० जौन बरोंज के पविन्न प्रयासों से धर्म- 
संसद के नाम से आयोजित किया गया | इस आयोजन के पीले एक धघर्मविशेष को संसार से सर्वभेष्ठ 
सिद्ध करने की भावना काम कर रही थी। पर उक्त सम्मेलन में स्वामी विवेकानन्द ने भ्रम का ज्वलन्त 
तत्व अस्तुत किया । उस सत्यम्‌ शिवम्‌ ओर सुन्दरम्‌ के छुञ्न आलोक में अन्यकार का व्येप 


द ड१ 


हो गया और संकुचित भावना को सफलता नहीं मिल सक्की | इस प्रकार पुनः औद्योगिक क्रान्ति के इस, 
बत॑मान युग में भी धर्म एवं दर्जन के जेत्र में भारत की परम्परा को पहचाना गया । उसके भेष्वत्व की 
चकाचोंबव को देखा गया, क्योंकि मारत इस समय परतन्त्र था | फिर भी सत्य पर अधिक काल तक पदों 
नहीं डाला जा सकता और उस विचारधारा की और छोगों का ध्यान आकर्षित हुआ | इस सम्मेलन 
की प्रतिध्वनि के रूप में सन्‌ १९२९ में कलकत्ता में, ओर पुनः १९३३ में शिकागों मैं, १९३४६ में दूसरी 
बार श्री रामकृष्ण परमहंस के शताब्दि-रुमारोह के अवसर पर विचार-संसद ( पार्लियामेन्ट ऑफ 
पेथ्स) के नाम से पुनः कलकत्ता में इस प्रकार के सम्मेलनों का आयोजन हुआ । १९३६ में भी इसी 
प्रकार के प्रयात के द्वारा सर यंग फ्रानिसिस हसबैण्ड ने द्वितीय विश्वयुद्ध के भय को दूर करने का प्रयत्न 
किया । तदुपरान्त १९३८ में शिकागी में, १९४० में मद्रास में और एक छोट-सा आयोजन १९५० 
में दिल्ली में हुआ । इस परम्परा में भी उसी सत्य का दर्शन होता है कि मनुष्य में सदा ही प्रकाश की 
ओर बढ़ने और उसकी खोज में लगे रहने की एक विलक्षण प्रवृत्ति है और यही ग्रब्ृत्ति 'तमसो मा 
ज्योतिर्गेमय”” तथा “असतो मा सदगमय”” की सूक्ति-वाक्यों में मानव की उस चिरंतन अभिलाषा की 
उल्कटता को प्रकट करती है | मनुप्य के यही प्रत्नत्ति उसे संसार के अन्य सभी प्राणियों में, चाहे वे स्थल 
शरीर या शारीरिक शक्ति में क्‍यों न बढ़े हुए हों, श्रेष्ठता प्रदान करती है । 


नपथा विचार, नयो कड़ी, नया मोड़ 


आज के इस बदले युग में भी एक विशेषता है और वह यह कि वह विभिन्नता मैं भी एकता 
का दर्शन करना चाहता है। संयुक्त राष्ट्र संघ की स्थापना, यूनेस्क्रों का प्रयास एवं राजनीति में सह- 
श्रस्तित्व, पंचशील, सत्याग्रह, अहिसा आदि का प्रयोग इसी सत्य को प्रकट करता है। ये तत्त्व तो धार्मिक 
ही हैं, तत्र यह प्रइन उठना स्वाभाविक ही था कि धर्म के क्षेत्र में व्यावहारिक रूप से इन्हे अंगीकार क्यों 
नहीं किया गया ? अतः सर्वत्र यद्द माना जाने लगा कि विभिन्न विचारों, मतों, आराध्यों विश्वासों, 
मान्यताओं एवं धर्म-प्रन्थों के बाह्य विभेदों के होते हुए भी खरबूजे की तरह अन्तर में सत्र एक है और 
उस एकता को प्रकट किया जा सकता है। सभी धर्मों के प्रतित मभाव; सद्भाव एवं समनन्‍्वथमूलक दृष्टि 
रखने के पीछे यही अभिप्राय है। 


बम्बई-सस्मेलन 
७ 

इसी दृष्टिकोण से भारत में कुछ वर्षों से जैन श्वेताम्बर स्थानकवासी सम्पदाय के एक विद्वान्‌ एवं 
विचारशील मुनि श्री सुशील कुमारजी महाराज “भास्कर का प्रयत्न चल रहा था | थों तो अचपन से ही 
उनमें इस भावना की उर्मियों उठ रही थीं, पर “समय पाय तशवर फले, केतिक सींचों नीर”” की उक्ति 
को चरितार्थ करते हुए उनके दृष्टिकोण का विशद पैमाने पर प्रकटीकरण सर्वप्रथम १९५४ मे बम्बई के 
सर्व-धर्म-सम्मेलन में हुआ, जिसका खूत्रपात करने के पीछे उन्हींकी साधना काम कर रही थी | 
उन दिनौं राज्यों के पुनस्संगठन के प्रझन को लेकर विभिन्न भाषाओं के परस्पर विरोध की समस्या ने बढ़ा 
विकट रूप धारण कर लिया था | सर्वप्रथम भाषाओं की कडुता को दूर कर समन्वय स्थापित करने का 


हर 


विचार चल्म, पर ऐसा निश्चय किया गया कि सभी के मूल में धर्म की स्थिति है और इसलिए घम-सम्भेल्स ' 
के माध्यम से ही “एक ही साथे सच से, सत्र सावे सब जाय, जो तू सींचें मूल को फूले फले अजोय? 
की सूक्ति के अनुसार समस्याओं का इल करने का विचार किया गया । विकट परिस्थिति के होते हुए भी 
बम्बई के अनेक कर्मठ एवं अध्यवसायी कार्यकर्ताओं, जिनमें श्री ममनखलमाई दोषी और भ्री जगन्नाथज्री 
जैन के नाम उल्लेखनीय हैं, के परिश्रम एवं उत्साह से बम्बई सर्ब-धर्म-सम्मेल्न आयोजित किया 
गया । बम्बई के तत्कालीन मुख्य मन्त्री श्री मोरारजी देसाई की सहानुभूति ने बल दिया और सम्मेख्त का 
उद्घाटन उन्हींके द्वारा सम्पन्न हुआ । | 

उक्त सम्मेलन मैं मुनित्री ने धर्म के प्रति अपनी उदात्त एवं ओजपूर्ण भावनाओं को व्यक्त 
करते हुए कहा था--“मेरा विश्वास है कि आत्म-शांति के लिए यदि धर्म को आवश्यक समझते हैं, 
तो विद्व-शांति के लिए उसका समन्वय भी आवश्यक है।”” उन्होंने उस महत्त्वपूर्ण एवं ऐतिहासिक भाषण 
में यह बताया कि “धर्म की जानकारी अपनी आत्मा की आबाज को सुनने से हों सकती है, अर्थात्‌ 
स्वमाव ही धर्म है। धर्म के लिए बड़े-बड़े अन्थ कोई अनिवाय नहीं । अन्तरात्मा की ध्वनि ही द्वद्य 
में धर्म के स्वरूप को प्रकट करती है । मनुष्य के जीवन की तीन आवश्यकताएँ हैं-शारीरिक, मानसिक 
एवं आत्मिक । शारीरिक आवश्यकता की पूर्ति के लिए, सामाजिक एवं राष्ट्रीय नेतागण प्रयत्नशील हैं । 
मानसिक एवं बौडिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए साहित्य-निर्माताओं की साधनाएँ चल रही हैं, पर 
८8 आवश्यकताओं की पूर्ति एवं शांति के लिए धर्मात्माओं की नैतिक प्रेरशओं की आव- 
इयकता है | 

“आज एक ओर परम्परा के मोह में विज्ञान का विरोध दिखाई पड़ता है, तो दूसरी ओर 
भौतिक आविप्कारों की चकाचौध में धर्म के प्रति अरुचि बढ़ रही है। ये दोनों ही अमीश नहीं हैं । 
जहाँ एक के कारण यथार्थ और स्वार्थ से अनमिश रह जाते हैं, वहाँ दूसरे के कारण परार्थ और परमार्थ के 
आनंद से बंचित रह जाते है । अतः त्याग एवं लछोक-सेवा, अहिंसा एवं रक्तण,अपरिग्रह एवं दान, 
आत्मगौरव एवं विनय की युग्म आवश्यकताओं को समझकर सर्वत्र समभाब॑ की दृष्टि रखना ही धर्म 
का लक्ष्य है। तात्पयं यह है कि हमारे आचार-बिचार में प्रेम, सेवा, अह्विंसा, विषेक एव सत्य का 
आधार हो ।”? 


उज्जेन-सम्भेलन 
हा 

ठीक दूसरे ही वर्ष, १९५५ ३० में बैदिक, जैन तथा बौद्ध धर्म की विचारधाराओं का संगम-स्थछ 

एवं अति प्राचीन सांस्कृतिक नगरी उज्जैन में मनिजी का चातुर्मास हुआ और आपके निर्देशन मैं 

वहाँ पर ता० २६, २७ और २८ नवम्बर को सुप्रसिद्ध महाकाल के मंदिर के मैदान में द्वितीय सर्वृधर्म- 

सम्मेहन का आयोजन हुआ । इसका उद्घाटन मध्यप्रदेश के भूतपूर्व राज्यपाल भरी मंगलदास पकवासा 
के द्वारा संपन्न हुआ था | 

अब तक ब्रह्म एवं जीव के अद्वैतवाद के सिद्धान्त का प्रतिपादन तो हुआ था, पर इस सम्मेलन 

में मुनिश्री सुशील कुमारजी महाराज ने विभिन्न धर्मों के अद्वैतवाद के सिद्धान्त की व्याख्या प्रस्तुत की । 

उन्होंने कहा-- “ऐसा सम्भव है कि विचार-मिन्नताएँ संघर्ष के कारण बनी हों, फिन्ठु भगवान मद्ाबीर का 


ब्् डर 


अनेकान्तवाद, भगवान बुद्ध का विभज्यवाद, शंकराचार्य का अद्गैतवाद, ईसा का अनुग्रहवाद, मुहम्मद 
का प्रत्येक कोर्मों के महापुरुषों को परमात्मीय सम्देशवाहक मानने का अद्धावाद, महात्मा गांधी का 
महाशस्त्र-सत्य एवं अहिंसा, कबीर की गुणपूजा, संत नानक की बंधु-भावना, रामकृष्ण परमहंस की मैन्नी- 
भावना अनेक रूपों एवं नामों में रहकर धर्म के तत्व की एकात्मकता का ही उद्घोष करते हैं, जो ध्रुव 
एवं शाश्वत हैं। धर्म ने मानव के विचारों को मोड़ दिया है और दैवी गुणों के प्रति आकर्षण प्रदान किया 
है, जो बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। प्रेम, शान्ति, सदभावना, सहिष्णुता एवं संयम ही सब॑ धर्मों की मुख्य 
विशेषताएँ हैं। उसके समक्ष देश, जाति, रंग आदि का किसी प्रकार का भेद नहीं है। मानवमात्र 
ही नहीं, प्राणीमात्र एवं चर और अचर एक कुटुम्ब है। अतः विश्व-शांति के लिए सार्वभीम राज्य 
नहीं, अपितु सावभौम घर्म की आवश्यकता है |?” 

इस सम्मेलन में भाग लेने के लिए पीलैग्ड से डॉ० निमित्स विकक्‍्टर के नेतृत्व मैं चार धर्मगुरुओं 
का एक प्रतिनिधि मण्डल तथा जापानी बौद्ध भिक्तु श्री टेनजों बटनवे आये थे । भाग लेनेवाले मारतीयों 
में स्वामी प्रेमानन्दजी, हरिद्वार के श्री अखण्डानन्दजी और श्री शुक्रदेवानन्दजी, राजस्थान के अर्थ- 
सन्त्री तथा अजमैर राज्य के तत्कालीन मुख्य मन्त्री श्री हरिभाऊजी उपाध्याय, वृन्दावन के श्री बन 
मद्ाराज, भोपाल राज्य विधान-समा के अध्यक्ष श्री सुठ्तान मोहम्मद, मध्यभारत के राजस्व एवं स्वायत्त 
शासन मन्त्री श्री सौभाग्यमछजी जैन, विनोबा भावे के कनिष्ठ भ्राता श्री शिवाजी भात्रे, संसद्‌ सदस्य सेठ 
अचलिंहजी एवं श्री बालकृष्ण शर्मा नवीन,” थियोसोफिक्रठ सोसाइटी के श्री सत्यनारायण चौधरी, 
रामजस कलिज, दिल्‍ली के प्राध्यापक श्री इन्द्रचन्द्र शाजी, जमीयत उलेमा हिन्द के मध्यभारतीय 
अध्यक्ष मौलाना सिद्दीकी, अमृतसर के शानी अमरसिंहद चाकर आदि सैकड़ों प्रतिनिधि थे | 

जहाँ बम्बई घर्म-सम्मेलन में १८ बमंगुण्मों ने मिलकर अध्यात्म बृत्ति, सहअम्तित्व, सत्य, 
अहिंसा एवं प्रेम को विद्वघर्म-सम्मेछडन के लिए आधार-भूमि के रूप में पाँच सिद्धान्त स्थिर किये, 
यहाँ उज्जैन-सम्मेलन में दिल्‍ली में विश्वधर्म-सम्मेहन का आयोजन करने का निश्चय करते हुए यह 
प्रस्ताव पारित किया गया कि 

(१ ) एक ऐसी धार्मिक संस्था बनायी जाय,जिससे संसार की समस्त धार्मिक संस्थाएँ सम्बंधित हों । 

(२ ) धर्म के नाम पर उत्पन्न साम्प्रदायिक द्वेंप को मिथरकर समभाव उत्पन्न किया जाय । 

(३ ) समस्त धर्मों के ठुल्नात्मक अध्ययन के लिए मुविधाएँ जुझायी जायेँ। 

( ४ ) इन उद्देदपों की पूर्ति के लिए विद्वधर्म-सम्मेलन का आयोजन किया जाय । 

इम प्रस्ताव से यह स्पष्ट है कि दिल्ली में विश्वधर्म-संगम ए.वं अहिंसा शोधपीठ की स्थापना की 
कल्पना उज्जैन में ही स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर होने लगी थी | 


भीलवाड़ा-सम्मेलन 

इसी क्रम के अन्तगंत फरवरी १९५६ में भीलवाड़ा में मध्यमारत शजस्थान प्रान्तीय सर्व-धर्म- 

सम्मेलन का आयोजन बड़ी सफलतापूर्वक सम्पन्न हुआ | इस सम्मेलन के प्रभाव से बह्ाँ उपस्थित 
४० हजार नस्नारियों ने समभाव रखने की प्रतिज्ञा ग्रहण की । 


डड 


इस प्रकार बम्बई, उज्जैन और भीलबाड़ा में दिल्ली के प्रथम पिशंवधर्म-सम्मेलन' के लिए. सुढ 
पृडभूमि का निर्माण हुआ | इस भूमिका में उज्जैन-सम्मेलन का एक महत्वपूर्ण स्थान है! उक्त सम्सेल्न मैं 
म्निश्री ने कहा था कि “विश्व-धर्म के बिना विश्वराज्य की कल्पना हवाई किले की कल्पना के समान है। 
तर्बभौम धर्म की खोज के बिना जीवन अमृत नहीं बन सकता है। तत्त्व-रूप मैं धर्म एक है, अनेक नहीं; 
किन्तु भाषा; भाव आदि अन्‍्यान्य विभिन्नताओं के कारण उसकी अभिव्यक्तियाँ विविध हैं और दृष्टियाँ 
प्रथक प्रथक हैं| उन सभी के समीकरण से इस भूतल पर एक विराट धर्म का दर्शन होता है। मानव 
'क है, पर विचार, व्यवहार एवं आवश्यकताओं और प्रादेशिक सांस्कृतिक मिन्नताओं के कारण अनेक 
हैं | इस अनेकरूपता में एक ऐसा अखण्डत्व अवध्य है, जो मानपमात्र के बन्दुत्व के स्वर को प्रतिष्यनित 
करता रहता है| समस्त वसुन्धरा एक कुट्ठम्ब है, सभी एक ही परिवार के अमिन्न सदस्य हैं, एक ही 
पूर्वज के सन्‍्तान हैं और सभी की धमनियों में रक्त की गति भी एक-सी ही है। बह तत्त्व जो दृदय॑- 
ग्रन्थियों को सेद कर संशय, अविश्वास तथा मेद-भाव के संसार से परे छे जाकर अभिन्नता का दर्शन 
कराता है, धर्म ही है। भौतिक विकास भेद्मूलक विश्लेषण पर और धर्म अमेदमूछक संश्छेषण पर बल 
देता है, यही धर्म की उपयोगिता है ।”” 


मानव-धर्म की एक शाइवत कमजोरी का विवेचन करते हुए. उन्होंने कहा था कि “अपनी कम- 
जोरियों को धर्म पर लादकर मनुष्य उसे एक शूढ़ रहस्य बना देता है। इससे ही धर्म की अनेक परि- 
भाषाओं का विकास हुआ | धर्म के नाम पर होनेवाले संघर्षों के पीछे इसीका रूप प्रकट होता है । पर 
हमें स्मरण रखना चाहिए कि जगत्‌ के विभिन्न धर्मों का सापेक्ष दृष्टि से अछा-अब्या अपना महत्त्व है । 
सभी अहिंसा एबं सत्य के हिमायती हैं । पिछली शताब्दियों में राम, कृष्ण, महावीर, बुद्ध, जरथुस्त, 
कनप्यूसियस, लाओत्से, ईसा, मुहम्मद जैते अवतार, तीथेकर, तथागत एवं पैगम्बरों का दर्शन मानव 
कर चुका है। वे महामानव थे और मानवता के ज्वल्न्त प्रहरी तथा आत्मा के सन्देशवाइक थे । इन 
सभी को धर्म-प्रवर्तक कह्दा जाता है । धर्म का अर्थ मूल में स्वभाव है, समाज में सदाचार है, संस्कृति मैं 
आदशे है, सभ्यता में सद॒व्यवहार है, कछा और साहित्य के छ्षेत्र में भ्रेत्र एवं अम्युदय, सन्‍्तों से सर्वोदिय 
तथा मानसशास्त्ियों मैं स्वस्थता है। धर्म के अर्थ अगणित हैं, पर तात्पर्य एक ही है कि चैतन्य का धर्म 
चैतन्य है, जिसे आत्म-स्वमाव कद सकते हैं | आत्मा ही धर्म के लोत का उद्गम-स्थल है और आत्म- 
स्वभाव के परिपूर्ण विकास को ही धर्म मान सकते हैं 


८“जहाँ भारत की सांस्कृतिक चेतना ने वैदिक, जैन एवं बौद्ध, तीन प्रमुख धर्म के स्वरूर्पों को प्रकट 
किया, वहाँ ईरान और पैलेस्टाइन ने पारसी, यहूदी, ईसाई तथा इस्लाम धर्मो को जन्म दिया। काल- 
क्रम से इनमें भी अनेक मेद एबं प्रभेद हुए | इस प्रकार संसार के प्रमुख धर्मों के रूप में आज वैष्णव, 
शैव, शाक्त, भागवत, सौरमत, संतपंथ, आयंसमाज, दिगम्पर, खेताम्बर, मन्दिरमार्गी, स्थानक्पासी, 
तेरापंथी, बौद्धों में हीनयान) महायान; सौतान्त्रिक, वैमाषिक, माध्यमिक, योवाचार आदि, इंसाइयों में 
रोमन कैथोलिक, प्रोटेस्टेन्ट, और इस प्रकार बोहरा, कादियानी, भहाई, सूफी, पारसी, यहूदी, कन्पयू- 
सियस, सिन्‍्ती, ताओ आदि के नाम आते हैं | जहाँ पदिचिमीय देशों में धर्म को एक सामाजिक संस्कार, 
जातीय एकता का प्रशास्त पंथ, राष्ट्रीय खुददृता की दीवार, लेक-सुखपरायणता का माध्यम माना जाता 
है, वहाँ पूर्व के तमाम देशों में उते आन्तरिक अनुभूति, संयम, तप, समाधि, आध्यात्मिक स्वस्थता, 
परदुःखकातरता, सेवा और जीवन-मुक्ति का कारण माना जाता है। 


डण्‌ 


आज धर्म पर अधभरमम का शैवाल जम गया है। एक ओर वह वहम, अन्धश्रद्धा, कट्टरता, 
आइउम्वर आदि का अजायबघर बन गया है। दूसरी ओर आध्यात्मिक अनुभवों का वह विशारू भण्डार 
है। इसका एकमात्र कारण यह है कि मनुष्य में संशोधक इत्तियों का अभाव होता जा रहा है। इतिहास 
इस बात का साक्षी है कि शोध और संस्कार के अभाव में संसार की कितनी ही उन्नत सम्यताएँ, 
संस्कृतियाँ और धर्म के रूप समात्त हो गये | धर्म मानव के लिए तभी तक अमरता प्रदान कर सकेगा, 
जब तक अतीत में और कालक्रम से उत्पन्न होनेवाली बुराइयों को निक्राल जाता रहेगा तथा तत्त्वानुभवों 
की नयी पद्धतियों का निर्माण होता रहेगा । 


धर्म वह है, जो व्यक्ति की कुंठित शक्तियों को जगा दे, संकल्पों को प्रोत्साहन दे, व्यक्तित्व 
के विकास में सहायक हो, समश्टि को आत्मसात करने की प्रेरणा दे, व्यश्षि का विद्व में विलय 
फरने की सामथ्ये दे तथा विवेक एवं अप्रमाद की भावनाओं को जाणत करे। परन्तु दयाहीन एवं सेवा- 
सहायता को छीकिक धर्म कहना मी धर्म से परे की बातें हैं । बढ धर्म नहीं, जो संकी्णताओं से संकुल, 
रूढ़ियों से ग्रस्त, अन्धविश्वासों से निश्वेतत और बाह्य आइम्बरों से आवेशित हो । वह तो धर्म पर 
अभिशाप है ! 


सभी धमे वास्तव में एक ही ब्त्त की शाखाएँ हैं| सभी के मूछ में प्रेम-रस, अखेंड आनन्द 
और अल्म्य अमृत का खोत बह रहा है, जो निरंतर हमारे ज्ञान, श्रद्धा और चरित्र की अपूर्णता को भर 
रहा है। धर्म की सच्ची निञ्ञ अभय एवं अहिंसा है | ज्ञान प्रेम, खतन्त्रता और समभाव धर्म के वरदान 
हैं। धर्म ने ही मानव को भौतिक शक्तियों से सावधान किया है। वैदिकों के ऋषभदेव, जैनों के आदिनाथ, 
ईसाइयों के हीवा, मुसलमानों के बाच्रा आदम-सभी एक ही हैं और बिश्व के समस्त मानव उसी एक ही 
की संतान या वंशज है | इस नाते सभी भाई-भाई हैं | अतः धर्म-अरद्धाडओं का यह कर्तव्य है कि वे धर्म 
को मौतिकता, नास्तिकता, जड़वाद और धमममोन्धता से पराभूत होने से बचाने में लग जायें और आगे 
बढ़कर घर्मंतमन्वय के महान्‌ कार्य में जुठ जायें और इस प्रकार-“सर्वे भबन्तु सुखिनः सर्वे सन्त 
निरामयः, सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद्‌ दुःख भाग्मबेत्‌ |!” को चरिताथ करें । 

यही वह परम पवित्र एवं ऊँची भावना है, जो सर्वर्म-सम्मेलनों के आयोजनों की मूलभूत 
आधार-शिला है| संक्षेप में दिल्‍ली में १९५७ ई० में आयोजित किये गये प्रथम विश्वधमे-सम्मेल्न 
तथा कल्कता के द्वितीय विश्वधमं-सम्मेलन का यही लरूद्य अथवा उद्देश्य था कि भौतिकवाद की 
संकीर्णत! से ऊपर उठकर अध्यात्मवाद के प्रशस्त आधार पर मानव द्वदयों में आत्मिक एकता को जगाकर 
विश्व-मन्धुत्व, विध्य-एकता एबं विश्वशान्ति के स्॒प्न को साकार किया जाय | 


है ३. 


प्रथम संचररा 


दिल्‍ली का महत्त्व विश्व में अतीत काल से तो रहा ही है, भछे उसका नाम समय-समय पर 
हम्तिनापुर आदि जो भी रहा हो, पर आज के युग में भी इसका मदत्त्त अनूठा ही है। बिश्च के समस्त 
देशों एवं राष्ट्रों की आँखे उसकी ओर लगी रहती हैं ओर लोग यह जोहते रहते हैं कि किसी 
अन्तरराष्ट्रीय समस्या या प्रश्न पर भारत के क्या विचार हैं ! साथ ही सभी को ऐसी आशा है कि वास्त- 
बिक विश्वद्यान्ति का सन्देश भारत से ही आयेगा और एशिया की आत्मा भारत की राजधानी होने के 
नाते उसकी ओर सभी का ध्यान छगा रहना स्वाभाबिक ही है । हॉ, एक बात आज दी दिल्ली में यह 
अवश्य है कि वहाँ का प्रत्येक व्यक्ति राजनीति के पीछे पागल है या उसे अपने व्यापार-ब्यवसाय 
और काम-काज से इतनी भी फ़ुरसत नहीं है कि वह कुछ समय निकालकर धर्म की दो बातों 
को सुन के, किसीके दुख-दर्द को देखकर अपने दिल में कझणा या सेवा के भावों को उठने का 
भी अवसर दे | 


विश्वधर्म-सम्मेलन की भावना के प्रेरक मुनिश्री सुशील कुमारजी महाराज उक्त निर्णय के अनु- 
सार माघ संक्रान्ति, तदनुतार १३ जनवरी को दिल्ली पधारे और अपने उद्देश्य की प्रासि में लग गये | 
कुछ दिनों तक तो उनका समय विभिन्न लोगों से मिलने-जुलने और अपने सम्पर्फ में आनेवाछ़े लोगों 
में सम्मेलन की भावना को भरने में गया और बढ जरूरी भी था, क्योंकि यह उक्ति बहुत सत्य एवं ठोस 
भावना की द्योतक है कि “एक दीप से जले दूसरा, ऐसे अगणित होवे””, क्‍योंकि उसका प्रभाव छोगों ५२ 
चिरत्थायी होता है। इस अवधि में राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्रप्साद, उपराष्ट्रपति डॉ० एस० राधाकृष्णन, 
प्रधान सन्नी भी जवाइरछाक नेहरू, पण्डित गोविन्दबल्छभ पन्‍त | मौस्यना अबुछ कक्षम आजाद, 
लेकतमभा के अध्यक्ष श्री अनन्तशयनम्‌ आयंगर, भरी गुल्वारीलर नन्दा, सेठ गोबिन्ददास, श्री राम- 
घारी तिंद 'दिनकर', भी जैनेन्द्रकुमार आदि लोगों के अत्तिरिक्त रूस, जापाम, हंगरी, वीवतनास, चीन 
आदि देशों के राजवूत एवं विशिष्ट अधिकारी आपके सम्पर्क में आये | 


४७ 


कुतूहल 
७ 

सम्मेलन की भावनाओं एप कार्यक्रमों से पत्रकारों एवं उनके माध्यम से देश-विदेश के लोगों 

को अवगत कराने के उद्देश्य से आयोजित प्रथम पत्रकार-पम्मेलन में ३२० मई १९५७ को मुनिजी द्वारा 
विषय पर प्रकाश डाल्ग गया और उसका जब प्रसार हुआ तथा सम्मेलन में भाग लेने के लिए भेजे गये 
निमन्त्रण-पत्र एवं घोषणाएँ हजारों की संख्या में विभि4र देशों के विभिन्न धर्मों के आचार्यों, प्रति- 
निधियों, दार्शनिकों, विचारकों, साहित्यिकों और राजनीतिकों आदि को प्राप्त हुए तो बरबस उनका ध्यान 
“विश्वथर्म-सम्मेलन” के इस नूतन नारे की ओर खिंचा और उनके मस्तिष्क को थोड़ा बल पड़ा | 
वे एक बार विचारों में तल्लीन हो गये। उनको वर्तमान बिपरीत परिस्थिति में धर्म के आधार से 
विश्व-बन्धुत्व की स्थापना और उसके द्वारा विश्व-शान्ति की स्थापना के स्वप्न को साकार करने का यह 


नारा कुतृहल्पूर्ण प्रतीत हुआ । 


समर्थन 
श््े 
विचारदोहन, विचारविमर्श, पत्राचार एवं साक्षात्‌ सम्पर्क के द्वारा वे लोग भी सम्मेलन के इस 
मत से कायल हो गये कि ये अखण्ड सत्य पर आधारित धर्म एक अविभाज्य तत्व हैं। मानव-जाति की 
शान्ति, सुरक्षा एवं आध्यात्मिकता का विकास, जिसके अभाव में समाज पतन की ओर अग्रसर हो रहा 
है, धर्म पर आधारित हैं| पर संकुचित मनोत्त्ति के कारण धर्म विभक्त हो गया है। छोगों ने सम्मेलन 
के सावंभौम धर्म की खोज द्वारा ओर मानव-समदाय को विशुद्ध धर्म के प्रचार के द्वारा एक धर्म परि- 
वार एवं विश्व-बन्धुत्व का निर्माण करने के उद्देश्यों को सराहा, स्वीकार किया और सम्मेलन को सफल 
बनाने के लिए. उनके सहयोग के बादे प्रास हुए | इतना ही नहीं, धर्म के नाम पर होनेवाछे जधन्य 
कुंकृत्यों के कारण अपने देश की राजनीति से धर्म का पहला छुड़्ाकर धर्मनिरपेक्ष राज्य की स्थापना 
करनेवाले शीर्ष नेताओं में राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द्र प्रसाद, प्रधान मन्त्री श्री जवाहरलाल नेहरू, तत्कालीन 
शिक्षा-मन्त्री एवं इस्लाम धर्म के एक विशिष्ट व्याख्याता ओर विचारक मौलाना अबुल कछाम आजाद 
आदि का समर्थन और सहयोग भी प्राप्त हुआ | उपराष्ट्रपति डॉ० राधाकृष्णन्‌ का सहयोग प्रास होना 
वो स्वाभाविक ही था, क्‍योंकि उनमें तो यह भावना किसी-न-किसी रूप मैं विद्यमान थी ही, जिसका 
प्रकाश उनकी पुस्तकों में भी मिल्ता है। मुनिश्री द्वारा प्रेरित इस सम्मेलन के द्वारा उनके विचारों को 
भी व्यावहारिकता का जामा पहनाने का सफल प्रयास हो रहा था | 
विदेशियों की आँखें तो भारत की ओर छूगी ही थी | इस नवीन नारे से और इस जानकारी के 
कारण कि भारत की मिट्टी युग-युग से धार्मिकता के लिए प्रसिद्ध है, इसने सदा ही विश्व को प्रेम, अहिंसा, 
करुणा, मैत्री आदि के सन्देश दिये हैं, प्रेंम का राज्य जरूर स्थापित किया है, पर कहीं अपने सामरिक 
शक्ति का प्रयोग नहीं किया, शंखास्र नहीं मेने हैं, अतः आज के इस संत्रस्त युग मैं धर्म के नाम 
पर विद्यधम का यह मारा अवश्य ही विश्व-शान्ति का सही मार्ग है, ऐसा उन्हें भान होने छागा। 
अतः बिदेशों के प्रतिनिधियों ने अपूर्य उत््ताह से इस सम्मेन में भाग लिया | उसी समय विश्व 
शाकादार-सम्सेलन का भी भारत में ही आयोजन दो रहा था | अतः उन्हें एक पंथ दो काज का बड़ा 


ंप्ट 


कार्यकारिणी के सदस्यगण, जिनके श्रम ने मानवीय भ्रद्धा के 
इस महान श्रांदोलन को व्यापक बनाया । 





टी. डी. दामाणी, अर्थमत्री दीपचंद कांकरिया 
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कानजी पानाचंद भिमाणी 


गिरघरलल हंसराज कमाणी 


ये हैं विश्वधर्म-सम्भेलन कलकत्ता के आ्राधार-स्तंभ 

|| छ 
शोर पूर्वांचल विभाग को कायकारिरी के सदस्यगरण, 
जिनके श्रपरिमित उत्साह ने समारोह को सफल बनाया। 






कक 





धर्मंचंद सराबंगी जयचंदलछाल रामपुरिया राजेन्द्र सिह सिंधी 
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सुल्दर अवसर प्राप्त हुआ | छाथ ही वास्तबिकता सो यह है कि शाकाहर की सावसाओं के विकस को 
तब तक पूर्णे सफलता नहीं मिल सकेगी, जब तक बह आर्थिक एवं स्वास्थ्य सम्बन्धी पहछओं तक 
ही सीमित है । उसकी भी सफकतता धर्म की भावनाओं के बिकास से ही सम्मव है । इस प्रकार विश्वधर्म- 
सम्मेलन एवं विश्य शाकाहार-सम्मेज्न, दोनों का भारत में ही और बहुत ही कम अन्तर के साथ एक 
समय में होना एक महत्त्वपूर्व एवं अदूमुत घटना थी | ऐसा ग्रतीत होता है कि उसमें अवश्य ही कोई 
इंद्बरीय प्रेरंण काम कर रही थी। परिणामस्वरूप दिल्‍ली में ता०१७,१८ और १९ नवम्बर को आयोजित 
प्रथम विश्वधर्म-सम्मेलन में २५ देशों के २६० प्रतिनिधियों मे भाग छिया और यह सम्मेलन अपने 


उद्देश्य में अत्यंत सफल रहा | 
सहयोग 
फ् पं 
इस सम्मेललन को सफल बनाने में दिल्‍ली के अनेक सामाजिक राजनीतिक, एबं धार्मिक 
कार्यकर्ताओं का अपूर्व सहयोग मिला और सम्मेलन की सफलता उनऊे सहयोग का स्वयं ज्यलन्त प्रभाण 
है, फिर भी उनमें से संसद्‌ सदस्य सेठ अचलतिंह, संसद्‌ सदस्य सेठ गोविन्ददास, रूद्ानी सत्संग 


सावन आश्रम के सन्‍्त कृपालसिंहनी महाराज, सेठ आनन्द्राजजी सुराणा, सेठ सोइनस्थऊ दूगड, 
काकासाहव कालेड़कर, मौलाना हफिजुर रहमान आदि के नाम उल्लेखनीय हैं । 


अनोखापन 
७ 

इस सम्मेलन की जो कई अनोखी बाते थीं, वे ये हैं--(१) रूस के बारे में अन्य देशों में 

एक सामान्य भावना है कि वहाँ धर्म नाम की कोई चीज नहीं है और वहाँ तो धर्म का नाम छेना भी 

गुनाह है, आदि आदि | पर उस रूस से भी सरकारी प्रमन्ध से भेजे गये दो धार्मिक प्रतिनिधि---ताशकन्द 

एक्लेसियस्टिकल एकेडेमी के आर्चप्रीस्‍्ट मुपती जियाउद्दीन बाचरा खानोव और एक्लेसियस्टिकल अकादमी, 

ट्रिथी सरगीयर के रेबरेन्ड कान्स्टेन्टिन ने इस सम्मेलन में भाग लिया । (२) दूसरी बात यह है कि दिल्ली 

का व्यूछ किल्य सम्मेलन के लिए उपलब्ध हो सका, जो कभी किसी अराजकीय कार्यों के लिए उपलब्ध 

नहीं दोता है, और (३) तीसरी बात इस सम्मेलन के आयोजन के लिए. प्रबन्ध समिति की मथम महत्त्व- 

पूर्ण बैठक राष्ट्रपति भवन! में हुई | इसके अतिरिक्त विभिन्न दूतावासों का भी यथेष्ट सहयोग प्राप्त हुआ ) 

इस प्रकार 'संघे शक्ति; कलिएुगे! ओर 'दस की छाठी एक का बोझा” को चरितार्थ करते हुए, सभी के 
सहयोग से यह सम्मेलन अपने उद्देदय की नींव डालने में काफी सफल रहा | 


आकर्षण 


ह 


इस सम्मेलन से सारे विश्व के लोगों को पिचारते का एक नया मसात्य मिल्म, विश्व-क्ांति के 
लिए. एक नया मार्ग खुल्म | भले ही उस पर चलना या न चलूमा स्येगों पर निर्भर करता है और घर्म के 
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आधार पर विश्व-बन्धुत्य का एक नया सन्देश मिला । यद्यपि यह संदेश कोई नया आविष्कार नहीं था; 
फिर भी विस्मृति एवं अशानता के कारण इसे नया कहा जा सकता है। वास्तव में इस संदेश से निकट 
भूत के दो प्रल्यकारी विश्व-युद्धों, उसकी विभीषिकाओं तथा उसके उपरान्त संसार में व्याप्त भय, 
आशंका, तमाव एवं शीत-युद्ध के वातावरण और शछ्मास्रों के निर्माण की होड़ एवं दौड़ से उत्पन्न 
तृतीय मयंकरतम विश्व-युद्ध और उससे उत्पन्न महाविनाश की आशंकाओं से संत्रस्त मानव को राहत 
मिली ! परन्तु यह सम्मेलन तो अभी लोगों की आँखों में उँगली डालकर इतना भर फेवल बता पाया है 
कि वास्तविक मार्ग क्या है और छोगों को किस ओर जाना चाहिए एवं अभी वे जा किधर रहे हैं और 
स्थिति क्या है ? उस मार्ग पर लोगों को छाना, उस सन्देश को व्यावद्वारिकता प्रदान करना आदि तो 
बाकी ही है। इसी कारण से उस सम्मेलन में तीन वर्षों के बाद घुनः द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेछन के 
आयोजल का निर्णय किया गया और उसके संयोजन का भार मुनिश्री सशील कुमारजी महाराज के 
फ्रधों पर दिया गया। 


हट मल ७ प्र सस्‍्तावे 
छः 


उक्त सम्मेलन में उसके लक्ष्यों को व्यावह्यारिकता प्रदान करने के हेत उपस्थित प्रतिनिधियों की 
सर्वसम्मति से १८ नवम्बर, १९५७ ई० को छाल किले के अधिवेशन मै दो प्रस्ताव पारित हुए :-- 

प्रथम प्रस्ताव के अनुसार धर्म के आधार पर विश्व-मन्धुत्व की भावना के उद्रेक, विकास, प्रसार 
एन प्रचार के लिए “विश्वरर्म-संगम”! नामक एक संस्था की स्थापना की गयी। दूसरे प्रस्ताव के 
अनुसार सभी धर्मों में परस्पर धर्म के नाम पर होनेबाले मतभेदों तथा अपने को ही सर्वश्रेष्ठ समझने की 
भावनाओं का त्याग करने तथा परस्पर प्रेम, सौहाई एवं सहयोग के लिए प्रयास करने पर बल दिया 
गया | साथ ही विभिन्न व्यक्तियों, जातियों एवं राष्ट्री में प्रेम और विश्व-बन्धुत्व की भावना की स्थाउना 
एवं विकास के लिए. समुचित साथनों, उपायों आदि की जानकारी के उद्देश्यों से अहिंसा, सत्य एवं 
प्रेम की शक्तियों एवं चमताओं के अनुसन्धान और युग-झ्रुग के आध्यात्मिक आन्दोलनों एवं विचारों 
के सूइम अध्ययन के लिए. एक अहिसा शोधपीठ ( अहिसा रिसर्च इन्स्टीट्यूट ) की स्थापना की गयी | 


! क्रियान्विति 
पक 

१ ७ ध्रथम प्रस्ताव के अनुसार बिश्ववर्म-संगम!? का गठन किया गया | सम्मेलन में भाग लेने- 
वाले विभिन्न प्रतिनिधियाँ के सहयोग से उसका एक संविधान तैयार किया गया और तदुपरानत इस 
संस्था को भारतीय सोसायटीज रजिस्टेशन ऐक्ट के अन्तर्गत रजिस्टर्ड करा लिया गया। अभी 
इसकी ११ शालाएँ विदेशों में और ४५ शाखाएँ भारत के अन्दर काम कर रही हैं। ये शाखाएँ अपने- 
अपने क्षेत्रों में विभिन्न धर्मावलम्बियों के बीच पारस्परिक सहयोग, प्रेम, भ्रातृत्व एवं अहिंसा के बातावरण 
के निर्माण में यथेष्ट रूप से प्रयत्नशील है ! जहाँ तक संगम के प्रचारात्मक पहलू का प्रश्न है, संगम की 
भावनाओं के प्रसार के निर्मित “विश्वश्रम!” मासिक पत्रिका का प्रकाशन अक्टूबर, १९५९ से किया जा' 
रहा है ।' अभीः इक्का केम्रक हिन्दी संस्करण ही प्रकाशित होता. है । धीरे-धीरे दूसरी आाधाओं में भी इसके 
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संस्करणों के प्रकाशन की योजना है । इसके ग्राहकों की संख्या काफी तैजी से बढ़ रहीं है, जो इस बार! 
का प्रमाण है कि छोगों में उसकी भावनाओं के प्रति अभिरुचि है! साथ ही इस प्रत्रिका' को विचारशीक 
बौद्धिक वर्ग के लोगों ने काफी सराह्य है। आशा है, यह पत्रिका लोगों के दृदयों और मस्तिष्कों को विश्व- 
धर्म की उन्नत भावताओं के प्रकाश से आज्लेकित कर उनके जीवन को तदनुरूप बनाने में उपयोगी 
सिद्ध होगी | 

दूसरे प्रस्ताव के अन्तर्गत “विश्व-अहिंसा संघ)” की स्थापना की गयी, जिसका उद्देश्य अहिंसा 
शोधपीठ की स्थापना रखा गया। विश्व-अहिंसा संध के अन्तर्गत पाँच समितियों का गठन किया गंया | 
प्रथम दी समितियों का काम दिल्ली में अहिंसा विश्वविद्यालय एबं शोधपीठ के लिए भूमि ओर भवन 
आदि के लिए, अर्थ आदि की व्यवस्था करना है और इस दिला में काफी प्रगति हुई है। तीसरी समिति 
है अहिंसा विश्वकोष समिति | इस समिति का भी काये काफी आगे बढ़ा है। संसद्‌ सदस्य सेठ गोविन्द 
दास तो विश्व-अहिंसा संघ के अध्यक्ष हैं ही । उनकी देख-रेख में कोष के स्वरूप का निर्धारण हो चुका 
है, शीर्षकों का निश्चय किया गया है, कुछ ग्रन्थों एवं पुस्तकों का संकलन किया गया है। कोष के सम्पांदन- 
कार्य के लिए स्वधी काका कालेलकर, बासुदेव शरण अग्रवाल, गोपीनाथ कविराज ( वाराणसी ), दरूछुश्य 
भाई माल्यणिया ( अहमदाबाद ), सोमैन्द्रनाथ टैगोर, डॉ० सुनीतिकुमार चटर्जी, डॉ० सतकौरी 
मुखर्जी, डॉ० नथमल टांटिया, डॉ० हीराछाल चोपड़ा, डाँ० कालिदास नाग, आचार्य श्री आत्मारामजी 
महाराज, श्री षुण्यविजयजी महाराज आदि से सहयोग का आश्वासन मिल्म है| प्रचार-समिति के द्वारा 
दो प्रकार के काम किये गये दे--पहला, हिंसा-निरोध और दूसरा, अहिंसा-प्रसार | हिंसी-निरोध की 
दिशा में माता के नाम पर गुड़गाँव में होनेवाले २५-३० हजार सूकरों के वध की परम्परा को मुनिश्री 
सुशील कुमारजी महाराज के प्रयास से बन्द किया जा' सका | अहिंसा की भावना के प्रसार के लिए 
हर तीन महीने बाद 'विश्वधर्म' का “अहिंसा-अंक? प्रकाशित किया जा रहा है और समय-समय पर 
अहिसा-गोष्ठियों का आयोजन किया जाता है । पॉचवी, समिति-अहिंसा-चिकित्सा अनुसन्धान समिति 
का भार संत कृपाल मिंहजी महाराज पर है / वे एवं देश के दुसरे वरिष्ठ महात्मागण भारतीय अहिंसात्मक 
चिकित्सा-पद्धति के गौरव को बनाये रखने के लिए प्रयत्नशील हैं। इस दिशा में कुष्ठ रोम के लिए, 
एक औपध का अनुसन्धान किया गया है ; आजा है, शीघ्र ही उसका परीक्षण सफलतापूर्वक सम्पन्न 
होने के बाद बह कुछ रोग के रोगियों के लिए रोग से मुक्ति दिलने मे काफी सहायक हो सकेगा | 
इसके अतिरिक्त अहिंसा विषय पर अनुसन्धान करने और उस विपय में “डदक्टरेट” की डिग्री प्रास 
करने के लिए अद्दिंसा स्क्रौलरशिप की भी योजना है | 


घोषणाएँ 
् 


“विद्वधर्म-संगम” की स्थापना, घर्म ( शाइवत धर्म ) के आधार पर निम्नांकित उद्देश्यों से 
हुई है :-- 
(१ ) वह लोगों में धर्म की भावना के प्रति अभिरुचि उत्पन्न करने एवं उसके विकास कें 


लिए प्रयास करेगा | 
(२ ) बह छोगों में जीवन एबं धर्म के चरम लक्ष्य की प्राप्ति के प्रति अभिरुचि उत्पन्न करमे 
एवं प्रेरणा प्रदान करने का प्रयास करेया | 


प्श्‌ 


( ३ ) वह बिद्वब-शान्ति एवं मानव मात्र के स्बोगीण विकास एवं प्रगति के लिए. लोगों के 
नैतिक स्तर को उन्नत अमाने का प्रयास करेगा, और 

( ४ ) धर्म, जाति, राष्ट्र या अन्य किसी भेदौत्यादक तत्वों के नाम या आधार पर होने- 
वाली उत्तेजनाओं में वह शान्ति की स्थापना करने एबं शांति बनाग्रे रखने का प्रयास करेंगा । 


उक्तियाँ 


श््ष 
( १ ) “यह ( विश्वधर्म-तम्मेलन ) बहुत ही नेक काम है। भौतिकता धर्म को नहीं निगल 
सकती और पाप धर्म को नहीं खा सकता । विश्वधर्म-सम्मेलन का महान आयोजन संसार के लिए 
कल्याणकारी है | जहाँ तक में समझता हूँ, भारत और विदेशों में प्रचलित सभी धर्मों का सार 
अहिंसा और सत्य है। सभी धर्मों का प्रथम विधान यही है कि मनुष्य भाई-भाई की तरह रहे, अहिंसा 
और सत्य की ओर झके, सभी को प्रेम से एक-दूसरे के निकट छाये और मानवता के नाते धनिष्ठ मैत्री 
सम्बन्ध स्थापित करे | भौतिकता आज हमारे ऊपर असर डाल रही है। विश्व के लिए. यह संकट- 
काल है | धर्म सम्बन्धी विश्वास यदि डिगा, तो मानव जाति को सेभलने का कोई आधार नहीं 
रह जायगा।”! 
“-डॉ० राजेन्द्रम्साद 
(२ ) “विश्वधर्म-सम्मेऊन आपको सभी मनुध्यों एवं धर्मों के प्रति समादर का भाव रखने को 
प्रेरित करता है और वह अनुभव कराता है कि कोई एक व्यक्ति, जाति, धर्म या राष्ट्र सर्वश्रेष्ठ नहीं है, 
बल्कि प्रत्येक व्यक्ति में अच्छाई एवं ईश्वरत्व की प्राप्ति की उत्तद अभिव्यका रहती है। आपको समझना 
चाहिए. कि यह अहुत बड़ा काम सम्पन्न कर रहा है |” 
““डॉ० एस० राधाकृष्णन 
( हे ) “विश्वघर्म-सम्मेलन की योजना एक बहुत नेक काम है। इसमें कोई दो मत नही हो 
सकता | परन्तु विश्वघर्म-सम्मेलन का विशेष ध्यान भाया; जाति, मत एवं विचारों के नाते होनेवाली 
हिंसाओं को भी रोकने की ओर जाना चाहिए |”? 
“जवाहरलाल नेहरू, 
( ४ ) “जिस उद्ददय और मकसद को लेकर विश्वर्म-सम्मेहन का आयोजन किया जा रहा 
है, बह इतना खुला है कि बहस की कोई जरूरत ही नहीं है। मजहत्र के जरिये से और तमाम दरवाजों 
से शाति का प्रचार किया जाय | चुने मुझे निहायत खुशी है कि इसी मकसद के लिए यह विशवर्म- 
सम्मेलन हुआ और मेरी दिली ख्वाहिश है कि यह सम्मेलन अपने मकसद में कामयात्र हो |” 
->स्व० मोलाना श्रबुल कलाम आजाद 
इनके अतिरिक्त इत सम्मेलन में अनेक बिद्वानों एवं प्रतिनिधियों के भाषण हुए, जिनमें 
सर्वेश्री काकासाहड कालेलकर, सन्त कृपाल सिंहजी महाराज, मिद्धाचार्य डॉ० सर्चांगानन्द चैतन्य, स्वामी 
शरणानन्दजी,जापानी प्रतिनिधि ईमा इसानी, मुनिश्री नगराजजी, स्त्रामी प्रमानन्‍्दजी,मुनिश्री चिलोकचन्दजी, 
भदन्त आनन्द कौसल्यायन, यू० एल० देवर, पाकिस्तान के सैयद मुहम्मद कांबिल, अमेरिका के अछे- 
क्जेन्टर मार्क, पीर जामिन निजासी, रूस के आच प्रीस्ट रूशात्सकी, हंगरी के रेवरेण्ड फैरिज बर्की, 
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क्म्बोडिया के भिक्तु देयफान और चंद्ररु्न हंगरी के जौन डोबोज, अमेरिका के रिच॑ड में, पश्थित 
घर्मदेवली, भीमती शिरन बोसान, पाण्डिचेरी के डॉ० इन्द्रसेन, सेठ गोबिन्ददास, रणछोड़दासली 
गौस्वामी, मुफ्ती जियाउद्दीन बाबा खामोव, पूर्व पकिस्तान के स्वामी विश्वद्धानन्द, कैलिफोर्निया के 
टेलर, ईरान के ए० हिकमत, सिट्जरलैष्ड के हृतिपाल, हालीबुड ( अमेरिका ) के इन्द्र देवा, जर्मनी 
के फ्रैडरिक, डेन्साक के ओल्यूफऐेग४, हौलैण्ड की मेरी स्ठुअर्ट, सेठ अचल सिंह, राजा शिवदान सिंह 
( जयपुर ), सरदार लाल सिंह, सेठ सोहनलयछ दूगढ़ तथा स्वागताध्यक्ष साहू शांतिप्रसाद जैन के 
नाम उल्लेखनीय हैं। 
इस सम्मेलन में उसके प्रेरक मुनि श्री सुशील कुमारजी महाराज द्वारा दिये गये भाषणों का 
सार इस प्रकार है !-- 
“पविश्व विनाश और प्रल्य के द्वार पर खड्टा है, जिसके प्रधान कारण हमारे विचार से तीन हैं : 
(१) व्यक्तिगत एवं समष्टिगत जीवन के प्रत्येक ज्षेत्र में हिंसा की अत्यधिक शृद्धि हो गयी है । 
(२) भौतिकता एवं भोग-लिप्सा ने मनुष्य की आध्यात्मिकता को पराजित करने के लिए 
आक्रमण कर दिया है । 
(३) नास्तिकता, जड़वाद एवं मर्यादाहीनता के कारण मानवता का निरन्तर हास होता जा 
रहा है और परिणामस्वरूप नैतिकता एवं सदाचार के नियम टूट रहे हैं | 
अतः जब तक हिंसक शक्तियों के विदद्ध अर्हिसा का विश्वव्यापी मोर्चा स्थापित नहीं किया 
जायगा और विश्व के हृदय में अहिंसा, भूतद्या और पारस्परिक सहयोग भावना की प्राणप्रतिष्ठा 
नहीं की जायगी, तत्र तक विश्व-शांति खप्न मात्र ही रहेगा | 
धर्म को धन दबोच न छे एवं मनुप्य के अस्तित्व को सत्ता तथा सम्पत्ति विनष्ट न कर दें, 
इस खतरे से बचने के लिए मानव जाति के धार्मिक ओर आध्यात्मिक द्रशओं के संगठन की अत्यन्त 
आवश्यकता है। मेरी दृष्टि में विश्वधर्म इसी उद्देश्य की पूर्ति करा साधन है। 
यह निश्चित है कि भीतिक शक्तियों से आत्मा की शक्ति का झरना नहीं बद्देगा, परमाणु बम 
और उद्जन बम प्रेम और आनन्द का कूप नहीं खोद सकेगा । ग्रद्द चमत्कार अहिंसा में दी है कि 
वह आध्यात्मिक, सामाजिक और राजनैतिक क्षेत्रों में सभी प्रकार से मानबता को पोषण दे सकती है | 
हमारा विश्वास है कि :-- 
( के ) राजनीतिक ख्मझोतों से युद्धों का अन्त नहीं हो सकता है । 
( ख्र ) कपट, कूटनीति और संघर्षों से मानवता का विकास नहीं हो सकता दै । 
( ग ) सामाजिक रूढ़ियों, प्राणी-निदंवता, वर्गमेद और जाति-द्वेष से संसार का रूम कभी . 
मी और किसी भी तरह नहीं हो सकता है | 
(घ ) उच्छंखलता, संप्रह-वृत्ति और शोपण मनुष्य जाति के लिए, कदापि हितकर नहीं है | 
विद्व-दांति का सूर्य तो अहिंसा के आकाइश में ही चमकेगा और अहिंसा की प्रतिष्ठा के लिए 
छुदय-परिवर्तन की आवश्यकता है| प्रइन यही है कि यह विश्व-व्यापी महान कार्य किस प्रकार हो और 
व्यक्ति एबं समष्ठि के क्षेत्र में पैटठती हुई हिंसा का निरोध किस पद्धति से हूं! ? | 
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दिल्‍ली की उपलब्धियां 


सम्मेलन का जो पौधा बम्बई के धर्म-सम्मेलन में छगाया गया और जिसे दिल्ली के विद्ववधर्म- 
सम्मेलन के द्वारा सौँचा गया, उसमें कॉपलें तो अब निकलते दृष्टिगोचर हो रही दें, जिसे सम्मेलन की 
वास्वबिक सफलता कही जा सकती है| सच ही है कि विशाल वट-ब्क्ष का बीज एबं अंकुर भी बहुत 
छोटा द्वोता है और बडी-से-बडी नदियाँ भी अपने उद्गम-स्थान में एक छोटी-सी धारा ही रहती है | 
उसी प्रकार सम्मेलन के उस लघु बीज का रूप अब प्रगट होता-सा दीख रहा है, भले ही वह सम्मेलन 
के नाम से न हो, पर उसीकी भावनाएँ आज विश्व के महान राष्ट्रों के कधारों पर भी असर कर रही है । 
यह सम्मेलन की भावनाओं की शाइवत सत्यता एवं सफलता का ही परिचायक है। ऐसा प्रतीत होता 
है कि हिंसा का दम टूठ गया है. और विश्व के विध्यंस का भय एवं भू-विस्फोट का आतंक हमारे इस 
लहलहाते जगत्‌ से दूर हो रद्दा है तथा हम सभी हिंसक संसार से अहिसा, प्रेंम और शांति के स्वर्गीय 
राज्य मैं प्रवेश कर रद्दे है | राजनीति भी अहिंसा ओर प्रेंस का चोला पहन कर अपने स्थिर आसन का 
जमाये बैठी है तथा न्याय और व्यवस्था की संस्थाएं. भी अदहिसा और मानवता से अपना नाता जोड़े 
बैठी हैँ | हिसा की धमकियाँ देने वाले बड़े-बड़े राष्ट्र भी अहिंसा की भाषा में बालने लको हैं। जब हम 
रूस जैसे सम्न॒र्थ राष्ट्र के एकमात्र तानाशाह श्री खश्चेव की सन्‍्तों-्सी वाणी सुनते ह कि सारे शख्राख्रो 
की समुद्र में डुबो दो, सेनाओं को भंग कर दो, सैनिक गठबन्धन समाप्त कर दो, मानवता को शांति की 
साँस छेने दो, अर्थ एवं उद्योग के नीचे मनुष्यता का शोषण मत करो, आदि । जब हम देखते 
' है कि 'लौद-आवरण का देश” कहे जाने वाले रूस के प्रधान मंत्री एवं अन्य शीर्ष नेतागण विभिन्न देशों 
की सद्भावना-यात्रा करते है तथा अन्य देशों के नेताओं को अपने देश में निमंत्रित करते हैं और यह 
देखते हैं कि सामान्य माषा मैं वर्तमान विश्व के दो महान शक्तिशाली एवं तथाकथित विरोधी राष्ट्रों के 
नेता-आइसन हावर और खद्चेव एक-दूसरे के देशों में जाकर एक-दूसरे से मित्रवत्‌ मिल रहे हैं, तो 
ऐसा छगता है कि विश्वधर्म-सम्मेलन की भावनाएँ लोगों के दिलों में घर कर रही हैं. तथा युग हिंसा से 
अहिंसा की ओर मोड़ लेना चाहता है। कलियुग समास हो रहा है। 


प्‌ है. ई 


जब अमेरिका जैसे भौतिक समृद्धि के शिखर पर विराजित विशाल देश के राष्ट्रपति भी आएसन- 
हावर यूनाइटेड चर्च में यह कहते हैं कि “धर्म की डोर ही समूची मनुष्य जाति को पग्रेंम के सूच्र में 
बॉध सकती है?” और जब संयुक्त अरब गणराज्य के सर्वेसर्वां कर्नल नासिर यह कहते हैं कि “इस्लाम 
और ईसा के मानने बाले छुक् होजाओ, धर्म की भावना ही हमें बुराइयों से ऊपर उठा सकती है”? 
तथा भारित के उपराष्ट्रीति डा० राधाकृष्णन कहते हैं कि “विश्वधर्म के बिना विश्व-संस्क्रति का विकास 
असंभव है |?” तब ऐसा स्पष्ट रूप से लगता है कि १९५७ में दिल्ली मैं जो विश्वधर्म-सम्मेछन हुआ 
उसकी भावना आज समस्त विद्व में साकार हो रही है। सम्मेछन की यही बड़ी सफलता हैं। आयश्यकता 
केबल इस्लाम और ईसा के ही भानने वास्मे को एक होने की नहीं है, बल्कि समस्त विश्व के सारे घर्मो 
को मानने वालों के एक होने की है | परन्तु अभी इसी सफरूता पर खुश होने और प्रसन्न होकर चुष चैठ 
जाने की जरूरत नहीं है । यह तो गाड़ी खुलने के पहले की सीटी है ! अभी इसके इंजिन को अलूना है, 
रफ्तार बढ़ाना है और सकुशलू मंजिल तक पहुँचना है। संपूर्ण विश्व को एक “ध्वीट होम! बनाना बाकी है, 
जहाँ सभी भाई-भाई की त्रद्द प्रेम और शांति एवं सहयोग से रद्द सकें; जहाँ कलूढ, द्वेष, घृणा, विभेद, 
शोषण आदि का नाम न्‌ ही. | इसके लिए. यह आवश्यक है कि सम्मेलन का केवल नासा ही न लगाया 
जाय और मावनाओं का केवल उच्चारण ही न करें, बह्कि उन्हें अपने जीवन में अपनायें, आचरण 
मे उब्ारें । ७७७ 


धर्म का ध्येय संत कृपाल सिंह 
फ 
में तो एक ही बात जानता हूँ कि प्रेम से बढ़कर इस दुनिया में कुछ नहीं है । 
में मुनिश्नी सुशील कुमार से इसलिए चमत्कृत हूँ, क्मोंकि उन्होंने आपस में झगड़ने 
वाले धर्मे-धुरंधरों को प्रेम के संच पर हकट्ठा किया। उनका यह सहास सिशक्मत 
अयवध्य सफल होगा, अन्यथा दुनिया बच नहों सकतो ! 
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द्वितीय बिश्वधर्म-सस्मेलन का आयोजन २ फरवरी १९६० को अपराक्त में 
बेदिक, जैन, बौद्ध, इस्लाम, ईसाई, सिक्ख, बहाई, पारसी आदि धर्मों के मंगलाचरण- 
पाठ से प्रारंभ हुआ । तदनन्तर विभिन्‍न देशों के प्रतिनिधियों द्वारा अपने देश के संदेश्षों 
का पाठ किया गया । 





स्वागत-भाषण में स्वागताध्यक्ष श्री मोहनलाल जालान ने कहा : 


आज हम यहाँ धर्मंगुरुओं का स्वागत करते हुए. अपार हर्ष का अनुभव करते हैं| उन सभी 
के प्रति आमार प्रदर्शन करता हूँ, जिन्होंने अनेक असुविधाओं के होते हुए, यहाँ आकर सम्मेलन में 
योगदान प्रदान किया है। कनाडा, आस्ट्रेलिया आदि दूर देशों की यात्रा आदि की कठिनाइयों को 
सहते हुए. जिन महानुभावों ने पधारने का कष्ट किया है, उनके हम कृतज्ञ हैं। इस सम्मेलन से विचारों 
के स्पष्टीकरण का सुअबसर मिल्ण है और आशा है कि इसमें सफलता मिलेगी। विभिन्न धर्म विभिन्न सार्ग 
के समान हैं, जिनके लक्ष्य एक ही है। विश्वधर्म-सम्मेल्न का उद्देश्य धर्म के सच्चे तत्वों के प्रति रुचि 
उत्पन्न करने का है। संसार भर के लोग एक-दूसरे की बात सोचें, तत्त्वों को पहचानें, बन्धुत्व की 
मावना को समस्त विश्व में फैलायें । 

किसी महाषुरुष ने कहा कि धर्म जीवन से भिन्न नहीं है, जीवन ही धर्म है, धर्म के बिना जीवन 
मनुष्य-जीबन नहीं, बल्कि पशु-जीवन है। सामान्य धर्म का जीवन में लाभ है, बह धर्म का अंग है | 
महात्मा गांदी ने कहा-आज से जिन्दगी को गौर से देखिए, क्रिस प्रकार खाना, पीना, बैठना अन्य 
बर्ताव कैसा करना | उसके बाद जो छाप पड़े, वही मेरा धर्म है। जैसा अपने धर्म को महत्त्व दें, वैसा ही 
वूसरे के धर्मों को भी महत्त्व दें | मनुष्य सामाजिक प्राणी है। उसका इससे अलछ्ग कोई अस्तित्व नहीं है | 
अपने जीवन के व्यवहारों में समाज से जो भी प्राणी सम्बन्धित हो, वह इस समाज का अंग है | व्यक्ति, 
समुदाय, जत आदि अलग होते हुए भी सभी के आधार एक हैं| सभी उचित को पुण्य एवं अनुचित 
को पाप की संज्ञा देते हैं। सभी धर्मों में उपकार को बड़ा घर्म-कार्य तथा अपकार एबं पीड़ा को पाप कहा 
गया है। इसे मानव-घर्म कहते हैं। हम जिसे अपने लिए, अच्छा नहीं समझते, दूसरों के साथ 
वैसा व्यवद्वार न करें | यही पर-पीड़ा की भावना का खयाल धर्म का महत्त्वपूर्ण अंग है। दूसरे को पीड़ा 
पहुँचाने की अज्ञानता को पाप कहते हैं | अशानता से पाप और शान से पुण्य होता है। मन के सभी 


हि 


.] 


ये हें विश्वधर्म-सम्मेलन के वे उत्साही कार्यकर्तागण, जिनके रात-दिन 


कप 


के परिश्रम से धर्म-समम्धय का विचार जन-जन तक पहुँचा 


झ्ोर विचार-प्रचार का महान कार्य हुश्रा । 





प्राणजीबन हरिदास गांधी 
बलदेवराज जैन महेन्द्र भाई मेहता 





भँवरत्वल दस्तानी 
माणिकचंद गेलझ़ जोगेन्द्रणल ओसबाल 





साथ हो तन-मन-धन से 
पूरा सहयोग श्रपित करते 
के भ्रपित करते 
धर्माचार्यों को प्रेम के एक ही मंच पर परत बा शहर है! की 
तेहें: 
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शांतिभाई संपती 
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दरवाने खुले हो, उस समय जो विचार करें वह धर्म में सम्मिलित है| यह धर्म-बोध का कारण है। घिचार 
की मिन्नता, वाद-विवाद, संघर्ष-हिंसा आदि का परिणाम बहुत चुखद होता है | झिन्हें हिंसा पसन्द है; 

उनके पार्षो की सीमा नहीं है। आज शज्नात्रों का निमोण किया जा रहा है और युद्ध के आयुर्धी की 

होड़ लगी है | अब आध्यात्मिक शक्तियों का विख्व-शान्ति के लिए. सफल कार्यक्रम हो । इसी उद्देश्य से 

विश्ववर्म-सम्मेलन का आयोजन किया गया है| 





सम्मेलन का उद्घाटन करते हुए. अपने उद्घाटन-माषण में चैतन्य मठ, मायापुर के आचार्य 
त्रिदण्डी स्वामी श्रीमदू”क्ति विछास तीर्थ महाराज ने कहा : 


विश्वरर्म-संगम के विचार-विमझशजों में भाग लेने के लिए भारत एबं विदेशों के विभिन्न भागों से 
आये हुए पवित्र एवं धर्मात्मा नर-नारियों के इस महान सम्मेलन का उद्घाटन करने का जो मुझसे आग्रह 
क्रिया गया है, उसे मैं अपने लिए एक महान अबसर और अनुपम सम्मान का विषय मानता हूँ। 

आज विश्व के विचारशील व्येग इस बात से बहुत ही विक्षित एवं उद्दिम हैं कि संसार अपने 
पथ से दूर किधर बढ़ा जा रहा है। विगत दो विश्-व्यापी महायुद्धों से महाविनाश एव संद्वार की 
उत्पत्ति हुई, पर ऐसा प्रतीत होता है' कि युद्ध-जनित मानव-यन्त्रणाओं एबं वेदनाओं इतिहास से 
संसार को इतना शीघ्र विस्मरण हो गया है कि वह सिर पर आणविक शज्ातओं को लाद कर शीत-युद्ध 
के लिये सन्नद्ध है । 

विश्व-व्यापी खतरे की इस घी में सदज्ञानी मानव चुपचाप बैठा नहीं रह सकता । सम्यता 
एबं मानवता को विनाश से बचाने के उपायो एवं साधनों का पता लगाने के लिए मानवता हम सभी 
को प्रेरित कर रही दै। विनाशकारी, युद्धों आर महायुद्धों की पुनराह्गत्ति को रोकने के सदुद्देश्यों से ही 
राष्ट्र-ररिपद्‌ एवं संयुक्त राष्ट्रमंव का गठन हुआ, परन्तु वे असफल रहे या असफलता ही हाथ छगने को 
है। इन अमफलताओ एवं सम्मावित अतफल्ताओं के कारणा को समझना कठिन नहीं है। जब तक 
व्यक्तियों एवं राष्ट्री के द्वारा परस्पर एक-दूसरे की हिंसा, घृणा एवं शोपण को पूर्ण रूप से बन्द नहीं 
किया जाता, उन्हे विश्व-शान्ति की स्थापना एवं उस स्थिति को बनाये रखने मे सफछता नहीं मिल्लू सकती। 
हम यह विश्वास नहीं कर सकते कि कोई व्यक्ति या राष्ट्र उस स्तर को प्रात कर सकता है, जब तक 
एक राष्टू दूसरे राष्ट्र के साथ एकत्व के आधारभूत सिद्धान्त पर अपने को पूर्ण रूप से एक सूत्र में बाँध 
नहीं छेता | एकत्ब की स्थापना शक्ति या दूसरों पर अपनी ओष्ठता थीप कर सम्मव नहीं है | हम ल्येग 
यह विश्वास नहीं करते हैं कि आश्यात्म्रिक चेतना की सतह पर प्रेम एवं सेवा की भावनाओं के विकास 
के सिचा और किसी भी उपाय से बैस एकता स्थापित हो सकती है | सूर्य की किरणें अनेक दो सकती हैं, 
पर यह निश्चित है कि उनका केन्द्र या उद्गम एक है और किरणों के गुण समान है । मत्येकएवं सभी 
आणी, चाहे वह मनुष्य हो या पशु, की आत्मा निश्चित रूप से एक ही आध्यात्मिक चेतना का अंग है 
ओर वह्ढों किसी प्रकार के विभेद, घृणा, द्वेष, श्रेष्ठता या' निक्ृअ्ता की कोई गुंजाइदा नहीं है | इसीलिए 
आध्यात्मिक प्रेम एवं सेवा के शित्रा अन्य किसी भी उपाय से व्यक्तियों ए॑ं राष्ट्रों को एक यूत्र में बांबने 


८ पड 


का प्रयास कृत्रिम और पूर्णतः अस्थायी होगा । व्यक्तियों एवं राष्ट्री के बीच परस्पर एक़त्व के बोध के 
बिना विश्वनञ्ांति की स्थापना एवं विक्रास सम्भव नहीं है। यह सत्य है कि सफलता जादू की तरह 
था रातों रात नहीं मिल सकती है, परन्तु सभी सही विचारकों के द्वारा चत॒र्दिक प्रयास अवश्य किये 
जाने चाहिए और वह प्रयास मनुष्या की मावनाओं, इच्छाओं एवं आचरणां को पथ-अदर्शित करने 
में एक महान शक्ति सिद्ध होगा | प्रत्येक व्यक्ति सर्वप्रथम अपने में शांति की स्थापना करके स्वर्य अपनी 
घुढ्धि ०जं विचारों का स्वामी बने और तब उसका प्रसार दूसरों में करे। 


मैं विश्व के आध्यात्मिक आचार्यों से इस महान कार्य को अपने कंधों पर उठाने की अपीक 
करता, हूँ क्योंकि केवल वे दही इस आन्दोलन का श्रीगणश कर सकते हूं ओर सफल भी द्वोस कते हैं । अपने 
अनुयायियों पर अपने आध्यात्मिक प्रभाव के द्वारा मानवीय गुणा के आधार पर एकता के माध्यम से वे 
एक नये विश्य का निर्माण कर सकने है। हम छोग यह विश्वास नहीं करते द कि लोगों के जीवन 
में बिना आध्यात्मिक वातावरण एवं नैतिक एडभूमि के इस महान उद्देश्य की सिद्धि मिल सकती है। 


लोगों का शिक्षण एवं विकास स्वार्य के आधार से हो रहा है । वे क्रिसी को उसका जो उचित 
हक है, वह नहीं देते । यदि उप्के लिए कभी बाध्य होना पड़ता है, तो उसे अपनी दया की संझा देते हैं 
आर यह भूल जाते हैं कि करिती को उतका उचित अधिकार देना दया नहीं है। मान मात्र का रूच्य 
सर्वधा एक है । जिस निरन्तर प्रवाहित श्रोत से हम सभी निकले हैं, बह एक है ओर विभिन्‍न व्यक्तियों 
ए.वं उनऊे द्वारा विभिन्‍न राष्ट्रों में विभेदों का विक्रास माया के कारण होता दे ओर विश्य की सारी 
बुराइयों का वही मूल कारण है| विभेद से विभिन्‍न व्यक्तियों एवं राष्ट्रो मं कलह की उतत्ति होती है । 
व्यक्तियों से ही राष्ट्र का निर्माण होता है। ओर हम छोगा को चाहिए कि व्यक्ति अयने अन्तर में 
शान्ति लेकर उसकी स्थापना करे और उमके लिए, अपने वैयक्तिक जीवन से बेराग्य की शिक्षा बचपन 
से बृद्धाबस्था तक दे | 


हमारे देश के पुरातन ऋषियों की पद्धतियों में कुछ भिन्नता रही हो, परन्तु मानवीय लक्ष्य 
तक पहुँचने के लिए उन्होंने भी सर्वसम्मति से हिंसा, द्वेंष एवं शक्ति-प्रयोग के बहिष्कार को 
स्वीकार किया है | बे उन लक्ष्यों की प्राप्ति के लिए. शान्ति, प्रेम और सेवा के शान्तिमय तरीकों से 
विश्वास करते थे | 

आहार, निद्रा, भय और मैथुन में जानवरों ओर मतुष्यो में क्या अन्तर है ? यह सत्य है कि 
ये सभी दोनों में समान हैं । परन्तु पद्चुओं मैं एक चीज की कमी है, जो मनुष्यों में पायी जाती है और 
वह है जीवन में आध्यात्मिक गुणों का विकात | 

चैतन्य महाप्रभु के गद्दी के आचार्य होने के नाते में उनकी शिक्षाओं के रूप में इतना कहूँगा 
कि दूसरों के प्रति हमारा आचरण एवं व्यवहार इस प्रकार का हो : 


तृणादपि सुनीबेन, तरोरपि सहिष्णुना 

अमानिनां मानदेन कीतेनीयः सदा हरिः | 
दूसरों से मिलने का हमारा ढंग इस प्रकार हो कि : 

दन्सैन निधाय त्ृणाकम्‌ पादायूर निपात्या, 

कृत्वा च काकुशत एतदहं अहम ब्रवीमि | 


प्ट्‌ 


संसार के सभी विचारशील व्यक्ति दूसरों के प्रति सहिष्णुता, समादर का बर्ताव करें, उंखित 
अधिकारों को सहर्ष दें, उनके दिल्म को प्रेम एवं करुणा से जीते, शक्तिअयोग के सारे तरीकों का' 
बहिष्कार करें तथा उन्हें ईश्वरीय प्रेम एवं सेवा के ढारा जीतें | अ्दिंसा सचमुच में शक्ति को समास 
करने का अज्र है। विचारशील लोगों का आधारभूत सिद्धांत अहिंसा ही है| हिंसा पशुओं में बिराजवी' 
है। यदि हम समी अपने को पश्चओं से उन्नत समझते हैं, तो हिंसा से विचारों एवं कार्यों दोनों में ऊपर 
उठना हं.गा | 

राष्ट्रपिता महात्मा भांधी ने उक्त अहिंसा को अपने देश के ऋषियों की वाणी से प्रात' किया । 
हम लोग अपने ऋषियों में विश्वास करते हैं। वे सभी युग युग के त्रिकाज्श सन्त थे । उनकी याणी 
सदा के लिए सत्य है। अहिंसा के अतिरिक्त कोई दूसरी चीज शांति की स्थापना नहीं कर सकती | 

में इस अवसर पर पूज्य मुनिश्री सुशील कुमारजी मद्दाराज के प्रति विश्वधर्म-संगम के महान 
प्रयत्नो के लिए अपना व्यक्तिगत आमभार-प्रदर्शन किये बिना नहीं रह सकता । 

मैं इंडबर से प्रार्थना करता हूँ और उसके अशीरवांद से सम्मेलन का उद्घाटन करता हूँ। 


सब धर्म एक हें ! 


न हु 

कौन नहीं कहता कि हिंसा मत करो, किसीको वृुःल्व न वो ! झूठ पाप 
है । जीवन-ब्रत के सिद्धांत और मानवीय मुक्ति का लक्ष्य सबका एक ससान 
है। फिर केवल अलग-अलग रास्सों के कारण हम आपस में क्‍यों झगड़े ? 


४ -सुशोल मुनि 
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हम सन रक हैं ! 


द्वितीय विश्वधर्म सम्मेलन के प्रेरक 
मुनिश्री सुशील कुमारजी का प्रारम्भिक भाषण : २ फरवरी १९६० 


मैं विदब के उन समस्त धार्मिक प्रतिनिधियों का आध्यात्मिक व हार्दिक अमिनन्दन करते हुए 
हप॑ का अतुमत् कर रहा हूँ, जो विश्वधर्म-संगम द्वारा कलकत्ता म॑ आयोजित ब्रितोय विश्वधर्म- 
सम्मेलन में मार्ग की लाबाई, यातायात की कठिनाई और जलयाबु एवं सरकारी कायदें-कानून की 
कठिनाइयाँ सहन करते हुए यहाँ पहुँचे दे । हिन्दुस्तान के लिए यह कार्ट नयी बात नहीं है, क्योकि 
भूतकाल में यहाँ से बहुत से बर्मदृत आज से बहुत ज्यादा मुसीबत आर तकलीफे झेल कर दूर-दूर के 
देशों में गये € | 


मैं भारत के प्रतिनिविया का भी, जो इस सम्मेलन में माय लेने के छिए आये है, प्रेमामिनन्दन 
करता हूँ | मिस वियय पर विचार-विमर्श के लिए आप सभी यहाँ उपस्थित हुए ६, बह विषय बहुत से 
लोगों को श॒ुप्क, नीरस एवं फीका माद्म पत्ता है तथा कुछ को ते, दस विपय पर बात-चीत करना भी 
निश्चित रूप से एक बुरा काम मालम पठता है। क्‍या यह सही नहीं है कि वर्तमान काछ के एक महान 
राजनीतिक-वैत्ता ने धर्म को जनता के छिए. अफीम बताया है ओर एक राष्ट्र न ता उसी महान 
पुरुष के चरणे पर चलने हुए, धर्म एवं असीम, दोनों का एक साथ ही तिलाजलि दे दी है ? आज उसी 
तथाकथित अफीम या अमृत के बारे में बातचीत करने के लिए हम इकट्ठे हुए है। यह निरचय ही 
एक खास बात है | असल बात तो यह दै कि धर्म के सभी प्रवर्तक, बड़े से बड़े पैगम्बरी से लेकर साधा- 
रण फफीर भी, बड़े हिम्मतवर रदे ह ओर उनकी हिम्मत के बारे में किसी को कभी सन्देह नहीं हुआ | 


जैसे-जैसे समय गुजरता जाता है, वैसे-जैसे षुराने साहस की जगह हम एक नये साहस की 
आवश्यकता पढ़ती जा रही दै--ऐसा साइस जो कटा से-कद्य-सुकाबिल के सक--सरकारों से, तथा- 
कथित जनमत से, संशय करने वाले बुद्धिजीवियों से, पत्थरनुमा सख्त ऋन्तिकारियों से, झुप्क शोौधक 
वैज्ञानिकों से एवं कोरे तार्किक इन्सानों से | आज सारे संसार में जनता के दिमाग पर रंग चढ़ाने का 
कारोबार चाकू है और बहुत-सी जगह सरकारें गर्भगत बच्च से लेकर बह़ुते हुए उमर तक जनता के 
दिमागों पर धर्म-वेह्ीनता एवं भोगबाद का खाका बैठाने में लगी हुई है| ऐसे बातावरण में धर्म की 
बातें करना वास्तव में एक अदूभुत साहम का काम है | हमे उम्मीद है कि हममें वह साइस है। बह 
साहस ऐसा होना चाहिए, जो कि हवा के विरुद्ध जा सके एवं भयंकर प्रवाह के विरुद्ध तैर सके | बहुत 
से मुल्को में धार्मिक छोगी को आज भी महान मुसीबत उठानी पद रही है। धार्मिक लेगी को वहाँ 
आज भी कैदखाने की यंत्रणाएँ टी जाती हैं, उनका मजाक उड्या जाता है तथा अमने घरों, धंधों एवं 


दर रु 


राह्टं को छोड़ने के लिए, वाध्य किया जाता है। उनके पीछे अनेक संद्िताकार शव वि्टेषणकेतों पढ़ें 
हुए. हैं, जो कि अर्थ का अनर्थ करते हैं | जैसे-जैसे जमाना बढ़ेगा, वैसे-बैसे हालत भी अधिक-से-अधिक 
भयंकर बनेंगे । 

आज कार्मिकों को प्रतिक्रियावादियों के नाम से पुकारा जाता है, ओर सम्भव है कि कुछ दिनी 
के बाद उन्हें अछूतों की नजर से देखा जाय । संसार में आज जो अपना रोब फैलने के लिए लष़ रहे 
हैं और जो अपने अस्तित्व एवं रुपये पाने के निमित्त संघर्ष में एक-दूसरे को दबोच रहे हैं, वे इस बारे 
मैं एकमत हैं कि सारे संसार में उद्योग-धन्धों को फेल कर धर्म की मावना को हटा दिया' जाय | फिर 
मी सही बात तो यह है कि उन्होंने रुपयों की जो मीनारें खड़ी कर दी है, उन्हीं मीनारों के कारण वे 
धर्म के प्रति कठोर हो गये हैं | ऐसी दशा' में हमारा यह सम्मेलन क्या करता है और दम लोगों को इसे 
किस तरह आगे बढ़ाना है, इसीका विचार हमें आज यहाँ पर करना है | 


सम्यता पर धर्म का प्रभाव 
आज जगत्‌ के जन-मानस में धर्म के विरुद्ध जो तूफान एबं उपेक्षा दिखाई दे रही है, उसका कारण 
शित्ञा व सम्यता का गलत प्रवाह है | धर्म का सम्बन्ध केबल हमारे आन्तरिक आनन्द की छाल्सा से ही 
जुडा हुआ नहीं है, अपितु धर्म के नैतिक नियम, उदात शिशचार ब उदारतापूर्ण दश्टिकोण ही सभ्यता का 
निर्माण करते हैं। आज बहुत-से लोग इससे असहमत हो सकते है । अतः हमें सबसे पहले इस प्रध्न के 
बारे में पूर्ण रूप से सोचना एवं विश्लेषण करना है कि सम्पताओं के प्रारम्भ एवं बिकास में धर्म का 
क्या हिस्सा रहा है, सम्यताओं का क्रम किस प्रकार से चला है, बड़े-बढ़े पैगम्बरों एवं धर्म-दूर्तों का 
क्या प्रभाव रहा है, मीतिक विज्ञान के उदय एवं विकास में धार्मिक विचारों का क्‍या असर पड है, 
नयी-नयी आर्थिक और राजनैतिक परिस्थितियाँ किस प्रकार बनती जा रही £ं, भौतिक उन्नति से क्‍या 
सख्॒तरा हो सकता है, इन सभी विपयो पर हमे विचार करना है, तभी हस इन सभी समस्याओं का इलाज 
इंढ़ने म॑ एवं उस इलाज को क्रियान्वित करने मे सफल हो सकेंगे । 
सबसे पहले हमें इतिहास के मूल तत््व पर विचार करना है कि किस तरह सम्यताएँ उतार-चढ़ाब 
पार करती हुई विकसित हुई हैं | प्रायः कद्दा जाता है कि मनुष्य दूसरे जानवरों की ओछाद है ओर 
धीरे-धीरे मनुष्य ने अपनी पश्चु-अवस्था से अपना ज्ञान बढ़ाया हैं। इस कथन के अनुसार एक ऐसा 
विश्वास जम रहा है कि मनुष्य धीरे-धीरे मूर्ख से अक्‍्लमंद बना है तथा हर पीढ़ी अपनी पीछे की पीढ़ी 
से ज्यादा अक्लमंद होती जा रही है । आम तौर से यह विश्वास भी जमता जा रहा है कि मनुष्य की 
सम्यता का इतिहास सिर्फ ५ से १० हजार वर्ष पुराना है ओर इसके पहले मनुष्य एक जंगली जानवर 
था तथा इस जंगलीपन में ही अनेक फिककें इतिहास में मोजूद थे एवं किसी तरह की कोई सम्यता' 
या धर्म, जिसकी हम कीमत ऑक सकें; संसार में मोजूद नहीं था। इस आश्चर्यजनक सिद्धांत के 
पीछे षुराने स्मारक, लिखावर्टे आदि प्रमाण के रूप में उपस्थित किये जाते है । इतिहास के बारे मे 
जानने का यह तरीका भी अधिक से अधिक २०० वर्ष पुराना है। उसके अनुसार २०० व७ पहले 
मनुष्य की सम्यता इससे भी ज्यादा खराब थी। इस सिद्धान्त कों अगर हम मान लेते हैं, तो धर्म के 
सिद्धांतों की जड़ ही खोखली हो जाती है, धर्म के जो ऊँचे सिद्धात हैं बे, खाली जंगली जातियों की उपज 
दिखाई पहते हैं और बड़े बड़े पैगम्बर फल्पित तस्वीरें-सी दीखती हूँ ! 
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वास्तविकता 
के 


इतिहास के ये महान वेत्ता एक साधारण-सी बात भूल जाते हैं कि ये स्मारक जो उनके 
आधार स्तम्म हैं, उनका जीवन-काल बहुत थोड़ा ही होता दै। बहुत घुराने स्तम्म कुद्रत के द्वारा कमी 
खत्म कर दिये जाते हैं ! रासायनिक तरीकों से हर चीज की आयु बंधी हुई होती है। जहाँ तक स्मारकों 
का सवाल है, कुछ हजार वर्षो से ज्यादा बे अपने असली हालत में हमें देखने को नहीं मिल सकते | 
इन स्मारकों पर भी कुदरत उसी तरह का काम करती है, जैसे कि वह संसार की अन्य चीजों पर करती 
है | इस बात से कोई वस्तु या किसी का शरीर अधिक दिनों तक नहीं टिक सकता, इम यह साबित नहीं 
कर सकते कि वे कमी इस संसार में थे ही नहीं। कोलम्बस ने कमी अमरीका का पता छगाया था 
झेकिन कोलम्बस के पता व्याने के बहुत पहले भी अमरीका का अस्तित्व खत्म नहीं हुआ था-बाहे योरोप 
की महान सम्य जातियाँ यह मानती रही हों कि एटलाटिक के पश्चिम में केवल भूत्त-ग्रेत ही बसते थे, 
फिर भी अमरीका मौजूद था | इसी तरह हमारी धरती के अलाबा जो लोक हैं, उनमें यदि जिन्दगी 
है भी तो भी हमें मार्म नहीं है। हमें बहुत-सी चीजों का पता नहीं है, परएक बहुत बड़ी सम्भावना 
है कि धरती पर रहने वाले मनुष्यों की सम्यता अन्य छोगों की सभ्यता से करीब-करीब मिल्ती हों । जिस 
तरह अमरीका का पता छगाने के समय स्पेनिस डाकुओ की सम्यता के बारे मै माल्म नहीं था। यह हमे 
मानना पड़ेगा कि अलग-अलग जसानों के अन्दर सम्यताएँ बार-बार उठी और फिर गिरी है। 
बहुत-सी सभ्यताओं के बाद इन्सान में बार बार जंगलीपन छाया है और जंगलीपन के बाद, पुनः 
सभ्यता का उदय हुआ है। “मनुष्य की अक्ल हर युग में बढ़ती ही जा रही है, यह एक ऐसा बवन्डटर 
है, जिससे हमको बचना चाहिए, तथा सुअवसर पा करके हमें अपनी बुद्धि को विकसित करना चाहिये । 

आधुनिक शिक्तण एवं धर्मोपदेश में सबसे बड़ा अंतर यही है कि धर्म मनुष्य को देवत्व से ही 
विकसित करता है और देवत्व में ही विलय कर देता है, किन्तु डर है कि पुरातस्ववेत्ताओं के अनुसार 
मनुष्य पहले तो पशु था ही किन्तु अब आग उगल्ता हुआ' राक्षस न बन जाय | 


समूचे जगत्‌ के इतिहास का मंथन हमें इस निष्कर्ष पर पहुँचाता है कि मनुष्य ने अन्तरात्मा के 
प्रति दृष्टिकोण बनाने में और सामाजिक संतुलन को स्थापित करने में धर्म का द्विविध प्रयोग किया | 
मनुष्य का अन्तर-दशन-दही उसे नैतिक नियमों के प्रति आस्थाबान बनाने में सहायक होता है ओर नैति- 
कता की धारणा ही सामाजिक सन्तुरूम की सचसे पहली सीटी है। अतः जहाँ तक सभ्यताओं के 
नैतिक पहलू का प्रइन है, वह धर्म से अवध्य प्रभावित है, क्‍योंकि धर्म समाज की सार्वभौम एकता, समस्त 
प्राणिवर्ग की तादात्म्यता, अखिल ब्द्यांड की अखंडता, पारिबारिक व्यवस्था एज राष्ट्रीय तथा अन्तररा- 
ट्रीय समानता का एक़मात्र माध्यम है | धर्म ही एक ऐसा धागा है, जो समू्ये विश्व के मानस में 
आत्मौपम्य-इत्ति की रागात्मकता का आछूप खझ्गाते हुए. एक सूत्र मे आबड्ध कर सकता है। पर अधर्म 
से ऐसे काम द्वोते हैं, जिनसे समाज का संतुलन नष्ट द्वोता है। कोई भी जाति पूर्ण रूप में अधमे एवं 
अराजकता में बढ़ सके, यह असम्भव है। हर जाति में एक सामाजिक संतुरून को बनाने में धर्म का 
खास हाथ है। जैसे-जैसे इस सामाजिक संतुछून को धक्का लयना शुरू हुआ और इसका रूप जिगड़ने 
लगा, वैसे-बैसे नये तरीके को काम में छाया जाने लगा | हालाँकि अल्ग-अछग धर्मों ने इस मूल्य को 
अलग-अलग तरीकों से व्यक्त किया है। फिर भी इसके बारे में उनका मत था कि सामाजिक 
संतुछून को धक्का न छगे तथा समाज के अन्दर शांति और व्यवस्था बनी रहे | कमी-कमी कुछ 
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मतार्खों ने अपनी वेहोशी के समय में इस आधारभूत उद्देश्य को पक्का लगाया आर उस्हेनि दर्माखते 
को बात करनी शुरू भी | यह एक चाल हवाव्त रहो है और आज इस बीती इता£ंदी में: सी" 
इसी प्रकार से अनेक सम्पदाय पैदा हो रहे हैं, चाहे ये सम्पदाय घम को न' मारने या बसे के सास 
पर गाली ही क्यों न दें ! 


हे 
/ 7 लक 

१३१, 
न्‍ उन्हांनि किस 


नया संप्रदायवाद ? 
कि 


अगर यह सही नहीं है तो फिर हम समाजबाद ओर साम्यबाद के रूपों में नये धगों का उदय 
किस तरह समझ सकते है ? इस समाजवाद और साम्यब्रांद के रूप में भी सामाजिक संतुझन बनाने 
का नया तरीका दूंढ़ा जा रहा है ओर इस तरीके को हावी करने के लिए हस पंथ के अनुयायी महान 
साहस का परिचय दे रहे है । उन्होंने इसके लिए. काफी तकलीफ स्वीकार की हैं| इस नंगे फिकें में मी 
रदो-बदल बराबर जारी है। साथ ही साथ उसके मूल रूप में भी परिवर्तन होना झुरू हो गया है। अगर 
ऐसा नहीं होता तो बे ही कम्युनिस्ट, जो आज से १० वर्ष पहले विश्व-क्रांति की बातें कर रहे थे, आज 
विद्व-निःशस्त्रीकरण की बातें नहीं करते तथा जिस वर्ग में युद्ध की बातें रोज होती थीं बहाँ सह-अस्तित्य 
की बातें नहों चलतीं | यह सही है कि सामाजिक संतुलन का आदर्श हमेशा जाति के लिए. आवश्यक 
रहा है| जाति के रिवाज बदले है, रूप बदले हैं, आभास बदले हैं, लेकिन मूल रूप में परिवर्तन नहीं हुआ 
है। इस मूठ आदर्श ( धर्म ) को अफीम कह कर हम उससे पिंड नहीं छुट्ा सकते । 

धर्म हमेशा चोरी, शोषण, हत्या आदि के विरुद्ध रहा है। धर्म का मूल आदर्श सहयोग रहा 
है। अतः एक बड़े धर्माचाये ने उद्घोषणा की थी कि ऊँट के छिए. सुई की नोक से निकछना सम्भव 
है, लेकिन एक अमीर आदमी के लिए. स्वर्ग के फाटक से निकलना सम्भव नहीं है। इसी तरह से और 
सारे पैगम्बर भी गरीब व अमीर में भेद-भाव को मिदाते रहे हैं | वे जनता के बीच ही घूमते रहे 
और जनजीवन में शांति व प्रेम का सन्तुलून स्थापित करते रहे हैं । 


पिछली दो शताब्दियों में जो उन्नति हुई है, उससे धर्म के सन्देश ओर भी जरूरी हो गये हैं। 
व्ैकेन इन सन्देशों को एक नया लिबास पहनाना है | यांत्रिक उन्नति से समाज में बहुत ही हेरफेर 
हुए हैं तथा आदमी के काम करने की शक्ति और मी ऊँचे स्तर पर चली गयी है। जब दिमाग में 
शक्ति की भावना पैदा दोती है, तो एक नया दृथियार हाथ में आता है, जिसका उपयोग भलाई एज 
बुराई दोनों ही कामों में हो सकता है । ऐसी हालत में अगर दिमाग को ठीक तरह से सन्तुल्ित नहीं 
बनाया गया तो शक्ति के दुरुपयोग की बहुत बड़ी सम्भावना रहती है, जिससे बहुत नुकसान हो सकता 
है। अणु-विशान एवं राकेट-विज्ञान में जो नयी प्रगति हुई है, उससे मनुष्य जाति के पूर्ण रूप से नह हो' 
जाने का खाका नये रूप में सामने आ गया है । ऐसे समय में अगर संतुलन खराब हुआ, तो इस दो 
े पैर बाले मनुष्य का इस प्ृष्बी से नामोनिशान ही मिठ जायगा | यदि दिमाग का संतुलम खराब हो 
गया और मानवता दब गयी तो कोई भी कौम जंग का स्वाद लेने का फैसला कर सकती है और इसके 
परिणामल्वरूप पृथ्वी पर इन्सान का दिखाई पढ़ना ही बन्द हो जायगा तथा केवछ अन्वेरी रात ही 
बाकी बच जायगी ) वह एक ऐसी रात होगी, जिसे प्रछय की रात कही जा सकेगी, जिसका जुरा्णों में 
बहुत बार जिक्र किया गया है। इससे एक सबक लेना है और वह यह कि जैसे-जैसे यांत्रिफ उस्नति 


५३ 


होती है वैते-वैसे नेतिक उन्नति भी साथ ही साथ द्वोनी आवश्यक है | समाज का संतुलन बना रहना 
चाहिए अन्यथा खुद का बना रहना भी मुष्किल है| प्रश्न यह है कि यह संतुछझन ओर नेतिक उन्नति 
कहाँ से आयेगी ? ऐसा खयाल करना मात्र अज्ञानता का गोतक है कि औद्योगिक उन्नति से ही नैतिक 
उन्नति हो जायगी | अभी तक तो ओऔद्योगिक उन्नति के साथ नेतिक उन्नति नहीं हो पायी है! 
यदि ऐसा होता तो विश्व युद्ध नहीं होते ओर न कोई दिटलर ही सारे संसार को चुनोती दे सकता ! 


जिन लोगों ने लद्गइयों को जन्म दिया है, साम्राज्य फतह किया है, वे सभी शिक्षित कह्टे जाते 
रहे हैं। उनमें नैतिक एवं घर्म की शिक्षा का अभाव रहा है। सामाजिक संतुलन को कायम रखने के 
लिए. अगर कोई दाक्ति है तो वह धमम ही है जो यह सिखाता है, कि सहयोग ही उत्तम है और अधिक 
महत्वाकांज्ञापूर्ण जीवन समाज को बराद करता है । आब हमें शिक्षा के साथ पैदा होने बाली महर्वा- 
कांक्षाओं एवं वासमाओं को व्यक्तितत और सामाजिक दोनों तरह के रूपों मै संयमित करने की आव- 
श्यकता है | अगर किसी महत्वाकांज्षा को छूट देनी दी है, तो बढ सर्वोदय की महस्त्याकांज्षा को देनी 
चाहिए. जिससे सर्वोदय, सर्वशांति एवं विश्व समाज के निर्माण में सहायता मिले। एक ऐसा विश्व- 
समाज, जिसके अन्दर सभी बिना भय एवं संबप के शांतिपूणे जीवन बिता सके तथा जिसमें मानव 
ही नहीं, सभी प्रकार के जीव-जन्तु ब्रिना भय के अपनी जीवन यात्रा कर सके। हम इस चीज को 
भूल जाते है कि मनुष्य के अलावा यदि हर प्राणी उसकी हत्या एवं शोपण करना अपना हक मान छे 
तो मनुष्य-समाज में भी खूँखारपना पैदा होगा, जिससे समाज का सारा संतुलन डइगमगा जायगा और 
अन्त में मनुष्य ही नष्ट हो जायगा | आप मुझे जैन-मुनि होने के नाते उपेक्षित न कर दें यदि मैं कहता 
हूँ. कि समाजवाद अन्ततोगत्वा शाकाद्वार की नींव पर ही खद्य हो सकता है, क्‍योंकि इस तथ्य का 
कोई निस्तार नहीं है | हमारी धरती पर आत्मा अनेक आकारों एवं प्रकारा में उछछती और मचल्ती 
है। थे सभी प्राणी एक ही सूरज के नीचे सास लेते हैं और एक जैसी ही समस्याओं एवं ध्यनियां में 
जिन्दगी भिताते है। हमें इस बात की खुशी द्वोनी चाहिए, कि जीवन के इतने अनन्त रूप उपलब्ध है 
ओर कुदरत उन सभी का किसी-न-किसी तरह से इन्तजाम करती है। यह बात जरूर है कि मनुष्य 
सभी प्राणियों से ज्यादा ताकतबर है, लेकिन यहे कोई वजह नहीं है. कि मनुष्य उसका दुरुपयोग दूसरे 
प्राणियों को हड़पने और उनके भक्षण करने की भेष्ठा में करे | अगर मनुष्य से भी अधिक ताकतवर 
जानवर मनुष्यों का उन्हें मक्षण करे, तो कैसा छंगेगा ? हम इस बात को पसन्द करें, या न करें पर 
जब तक कत्ल चालू है, लड़ाई चालू ही रहेगी | विश्व के महान राष्ट्रों द्वारा प्रस्तुत विध्व-निःशब्जी- 
करण का कार्यक्रम बहुत प्रेरणादायक है। लेकिन मुझे भय है कि अगर साथ ही साथ विश्व सहकारिता 
एवं शाकाहार का कार्यक्रम छागू नहीं किया गया तो सारा प्रोग्राम ही नष्ट हो जायमा क्योंकि तामतिक 
भोजन एवं मांमाहार से मतुप्य में पशुता पेदा होती है | उनसे सत्ताल्प्सि व साप्राज्यवाद पैदा होता 
है और साम्राज्यवाद से लठाई लड़ने की भावना पैदा होती है। 


हम क्‍या करें ? 
्छ 


ऐसी हालत में हम सभी को, जो धातिक आदमी कहे जाते हैं, सोचना है कि हमारा क्‍या 
कतंव्य है, जब सारे संवार में विनाश का चक्र घूम रहा है ! क्‍या हम मगन-मस्त्त पड़े रहें और सामने 
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जमे इज्ा मो हुआ है. उसके वबोझे से दव जाता मंजूर करें १ वहीं, को कु केकीनाआ कु. | 
करता है और हमें आन में रखना हैकि आज उसका रूपए जैसा विनाशकारी है, वैसा दलित में कोड :, 
नहीं भा । मतुष्प ने आज यांत्रिक उत्तति की है और उठते सतम्य में विश्यंस की शक्ति बढ़ी है जिसके 
फलल्तकप समस्या की भबंकरता और भी बढ़ यत्री हैं। समस्या का रूप नया हैं ओर इसलिए उसे 
सुकाबल्म करने का तरीका भी नया ही होना चाहिए: । हमसें विश्लेषण करने की स्ाकत पैदा होली चाहिए 
और ऐसा करने फे लिए जिन नये तौर-तरीकों को अमछ में त्थना है, उनको सीखने की कोशिश करनी 
चादिए | अगर हम रोग का निदान ठीक करते हैं तो हम्न उसकी दवा करने में भी सफक् हो शर्केगे । 
मुश्किल यह है कि बिना सहयोग, मित्रता एवं सहकारिता के इसकी दवा नहीं हो सकती । अगर पेंसा 
होता तो अब तक इस रोग की दवा कभी दो चुकी होती ! इसारे सामने जो काम हैं वह यह है, कि 
समत्या को हम सही रूप से समझें और उसके धाद में उसका इलाज सोचे । हमें खाली इसी पर विश्वात्त 
नहीं करना है कि धर्म ने हमें यह बताया कि “अच्छे का फल अच्छा और बुरे का फल बुरा होता है। 
हमे इससे और आगे बढ़ना है। हमें वैशनिक तरीकों से सिद्ध करना पढ़ेगा कि अच्छे का अच्छा और 
बुरे का चुरा फल होता है ।” मनुष्य के सात्बिक भात्र को हमें जगाना पड़ेगा ओर उसके किए, इमें बहुत॑- 
सी प्रयोगशाल्वमएँ खोलनी पड़ेंगी तथा दर्मे इन प्रयोगशात्ओं को एक सूत्र में पिरोना होगा। यह काफ़ी 
कठिन काम है, लेकिन इमें यह भी याद रखना है कि दूसरे लोगों ने भी बहुत कुछ कठिन काम 
किए हैं | इस कठिन काम को पूरा करने में श्रगर हम असफल रहे और मानवता के सामने हस अच्छे 
कार्यों के व्यावद्यारिक मूल्यों को साब्रित करने में अलफछ रहे, तो सारी मानव जाति का भविष्य अन्धकार- 
मय हो जायगा | हमें चाहिए कि हम सभी सस्व-गुण के वैज्ञनिकों की तरद्द हिमांयती धार्मिक लोग 
एकत्रित हो और इस बात की प्रतिशा करें कि मानव-धर्म की प्रयोगशाला में हम यह साबित करके दिखा 
देंगे कि सात्विक भाव ही विकास का एकमात्र सा्ग है और इसीसे जीवन पनप सकता है, निस्तार 
पा सकता है। 


कभी-कभी इम इस बात को भूल गये माछम पड़ते हैं कि सभी धर्मों के मूल आधार सत्व-गुण के 
सन्देश रहे हैं | इस्लाम ने मदिरा से बचने व विष्वमन्धुत्व का संदेश दिया है। हिन्दू धर्म ने अंडे 
ओर बक्षांड की एंकरूपता हमें दिखाई है। जैन धर्म ने परम चुरुषार्थ का पाठ पढ़ाया है। इसी तरह 
से बुद्ध धर्म, ईसाइयत, यहूदी धर्म, जरथुस्त धर्म ने हमें यह बताया है कि पुण्य और पाप के संघर्ष में 
हर आदमी को अपना सहयोग पुण्य के पीछे देना चादिए । इसी तरह से ताओ धर्म ने भी इसे यह बताया 
है कि मनुष्य को इतना निर्विकार होना चाहिए कि बह पुण्य और पाप, दौनों से ऊँचा उठ सके | 
कन्फ्युशियस धर्म तो सामाजिक संतुलन का दी दूसरा रूप है | इसी तरह से धर्म के अन्य रूप भी अन्य 
देशों में रहे हैं| ब्रीस, मिश्र, मेक्सिको और प्रेरू में अभी भी यद्द रूप इतना दिखाई पढ़ता है कि 
उसको देखते-देखते हमें आश्चये छगता है। जहाँ तक मेरा विश्वास है, मैं किसी एक धर्म से घृणा 
करना पसन्द नहीं करता और न किसी एक धर्मे के सौन्दर्य से मुध होकर किसीकों घंर्म-परिवर्तन 
करने के छिए प्रछोभन देना ही उचित समझता हूँ, क्‍योंकि वह मी तो साम्राज्यवाद का ह्वी एक रूप है। 
अगर हमें धर्मों का सही सन्देश फैलाना है तो हमें समी धर्मों के बीच एक स्थायी शान्ति पैदा करनी 
पड़ेगी | एक ऐसी शान्ति, जिसमें एक धर्म वूसरे घ॒र्मं के मामलों में दखलन्दाजीन करें और तभी हस 
विष्वध्रम-संगम की रह्दी नींव डालने एज विध्यंसकारी शक्तियों का संगठित रूप से मुकाबला करनें 
में सफल द्वोंगे। जिन राज्यों को दूसरे राज्यों से हमेशा हमले का भय रहता है; उन्हें इमेशा लड़ाई के 
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लिए, तैयारी भी चालू रखनी पढ़ती है तथा उस पर धन भी बहुत खर्च करमा पह़ता है। इसी तरद 
बिन धर्मों को दूसरे घ्मों से डर बना रहता है उन्हें हमेशा ही सजग रहना पड़ता है । अतः हम आपस 
मैं एक-दूसरे से न गुरायें। हमारे अन्दर आपस मैं माधुर्य एवं एक कोमल हास्य कायम रहे । 
ऐसा हिमित द्वास्य जो जैन, ताओ या पारसी आदि धर्मों का हास्य भी है। हम ऐसा तभी कर सकते हैं, 
जब कि इन्तानियत के चेहरे पर मी सात्विक मुस्तराहट आये | इसलिए, केवल नैतिक उसझो की दुह्मई 
देगे से काम नहीं चलेगा ! हमें आपस में साथ-साथ बैठ कर यह समझना होगा कि एक धर्म दूसरे धम 
से क्‍यों छड़ता है ! उनके झगड़ों का कारण क्‍या है और उनको कैसे मिटाया जा सकता है ! तभी 
एक धर्म की दूसरे घमों से सही मित्रता पैदा द्वोगी | इसके लिए. यदि धार्मिकों को, उदाहरणार्थ यदि 
लिक्खों की भावना का सम्मान करने के दिए धूश्रपान और मुसलमानों की भावना का सम्मान करने के 
लिए मदिरा और जैनों की भावना का सम्मान करने के लिए. कत्ल को बन्द कर देना पड़े तो तैयार 
रहना चाहिए । हमें यह भी याद रखना है कि जो छोग हमसे नफरत करते हैं, उनमें भी अपने आदर्श 
के पीछे भड़ी जिद एवं लगन है ओर उनके आदर्श भी धर्म के आदर्श से मेल खरा सकते हैं | हम तभी 
संत्व भाव को. सारे संसार में फैलाने में सफल हो सकते हैं, धर्म की विजय तभी हो सकती है, ओर धर्म 
जिन्दा तभी रह सकता है, जब्र दम आचरण में धर्म की भावना को झाकर उसे सर्वत्र पाने की चेष्टा 
करेंगे | 

अन्त मैं टाल्स्टाय की भाषा में 'हम क्‍या करें? के प्रश्न पर विचार करना है | हमारे सम्मेलन 
को सभी समस्याओं का मुकाबला साहस से करना चाहिए | अलूग-अछग धर्मों के अन्दर जो मतभेद 
पैदा हो गये हैं, उनके बारे में विचार करना चाहिए, भिन्‍न-भिन्‍न धर्मों के अन्दर सह-अस्तित्व की 
भावना पैदा करनी चांहिए तथा आपस में किसी बहम, को स्थान नहीं देना चाहिए । साथ 
ही हमें यह फैसला करना है कि कित तरह हम पर्म की प्रयोगशालाएँ खडी करें, किस तरह उसका 
संतुछून मजबूत करें और किस तरह प्रशोगशालाओं के नतीजों को जनता तक पहुँचायें । अंत में हमे 
यह भी देखना है कि सतोंगुण के सन्देश को सभी राज्य आदर्श रूप से स्वीकार करें, क्योंकि राज्य 
भी काम का एक महत्त्वपूर्ण साधन होता है | इस सम्बन्ध मैं हमें उन अरबों धर्मोनयायियों से सम्पर्क पैदा 
करना है, जो हमारे सन्देशों को अलग-अलग राज्यों में फेला सके | यह समस्या आज मानवता के सामने 
है और हमारे सामने है। अगर हम विजयी होते हैं, तो इतिहास विजयी होता है और अगर हम गिर 
जाते हैं तो प्रछष की लम्बी काली रात हमारे साभने है जिकके लिए हम सभी जिम्मेबार होंगे और हमारे 
ऊपर निर्णय देने बाके भी कोई बचे नहीं रह सकेंगे। 

बन्धुगण, ए्यक बार में फिर आप सभी के लिए अपनी आनन्दाभिव्यक्ति प्रगण करता हूँ आपसे 
अपेक्षा फरता हूँ कि इस धर्म-सम्मेलन का सन्देश आप दूर-दूर के शहरों,एवं जातियों में छे जायें, जिनसे 
आपका सम्पर्क है, एवं इस बात के लिए दृढ-चित्त, इृढ़-प्रतिश हो जायें कि मनुष्य के अलावा दूसरे 
आणियों के भी आनन्द को बढ़ाने के छिए. जितना कुछ हमसे सम्भव है, उतना हम अवश्य करेंगे | 
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अुनिभी सुशील कुमारजी महाराज 

यद्यपि विश्वधर्म-सम्मेलन की योजना को इस देश में चलते हजारों वर्ष हों गये पर अभी 

२०० यों से जो रूप जगत्‌ में प्रचलित है, वह कई प्रकार से हमारे काममें आगा। पश्चिमी 

देशों में जो इसके प्रयास हुए, सम्भव है कि उनका उद्देश्य एक का समर्थन और दूसरे कॉ 

खण्डन रहा हो और दूसरी गोजना इस प्रकार की शक्तियों के संत्रथ की हो। सफरव तथा 

शांति के प्रश्न में संघ की जड़ें जमने लगीं, झिसका कारण यह रहा कि दूसरोँ का बिरोध 

नहीं किया जाय; परन्तु केवल अपना समर्थन किया लाय। पर झाज जसाना इन दोनों विचारों 

एवं योजनाओं से भिन्न एवं ऊपर है । उनसे न कुछ लाभ है और न नुकसान है। धर्म शांइवत 

तत्त्व है । जब तक जगत और आत्मा का अस्तित्व है, धर्म स्थायी रहेगा और उसे दुनिया की कोई 
ताकत नहीं मिटा सकती | 


यह सम्मेलन न किसी धर्मपिशेष के विरोध में है और न किसी के समर्थन में है, बल्कि इस 
चीज फी खोज में है कि किन सिद्धांतों से दुनिया की मलाई द्वो सकती है। गहराई में उतरने फर 
यह पता चलता है कि कोई भी धर्म घृणा नहीं सिखाता, फिर भी इनके नाम पर घृणा का प्रसार इशा; 
क्योंकि धर्म के आचायों ने धर्म को लोगों के मन में नहीं बैठाया। यह भूल दम धर्मवालों की 
है। इसका हमें प्रायश्चित्त करना है | नये युग में नयी शोध की आवश्यकता है। श्रतः हमें यह 
विचार करना है कि धर्म एक-दूसरे को मिलाने का सूत्र बने, नफरत करने और लड़ाने का सूत्न नहीं 
बने तथा समस्त जीयों में समानता और सेवा का पाठ सिखा सके | आज जगत्‌ में दोनों विचार- 
धाराएँ काम कर रदी हैं| एक उसे श्रफीम बतलाते हुए कहते हैं कि कुछ लोगों के फायदे के लिए, 
धर्म एक व्यापार है| इसी शताब्दी फे एक राजनीतिक नेता ने उसे श्रफीम की संशा दी | इसी आदेश 
में आज एक देश ने धर्म और श्रफीम, दोनों को हो अपने देश से निकाल बाहर किया है | 


धर्म को दो तरह से माना गया है: ( १ ) अ्रन्तर-शोध की कला, जिसके द्वारा हम श्रन्तर की 
शक्ति को जाग्रत करते हुए. बाहर से अन्दर की श्रोर जाते हैं और (२ ) मनुष्य-मनुष्य के बीच तथा 
संसार के आपस में एक-दूसरे से जुड़ने का सूत्र | धर्म इन दोनों भतों को पूरा करता रहा है । परन्तु 
आज दोनों की जड़े हिल रही है । एक को क्रियाकांड, रूढ़िवादिता और दूसरे को श्रशनता से खतम 
कर दिया गया है। हसीसे श्राज परिवार झ्र समाज भी दृटता जा रद्द है । 

प्रश्न यह है कि धमं की क्या उपयोगिता है! आप सोचे कि घर में बहन और पश्तनि के 
अन्तर को किसने कायम किया ? भाई-बहन की पवित्रता और पति-पत्नि की भर्यादाओं को धर्म 
ने कायम किया है| धर्म के संतुलन के बिना जीना मुश्किल है | धर्म श्रन्तर की पुकार है, आहर का 
कर्तव्य, जो अ्न्तरात्मा से समर्थित है, बही घर्म है| वह आत्मा का संगीत है, श्रन्तर की आवाज है 
ओर बह कभी मिटने वाली नहीं है। सत्य बोलने से, अन्तर से श्राश्वासन, झआाहाद और शान्ति 
मिलती है, पर भूठ आदि से ज्ञोभ होता है। घर्म पढ़ने से नहीं झाता, बल्कि वह तो श्रांत्मा के 
झन्दर से आता है| कभी बुराइयाँ अन्तरश्रात्मा की दवा देसी हैं तो बह आवाज सुनाई नहीं पड़ती । 


६७ 


धर्म की गहराइयाँ 
कक 


मैं विशान का विरोध नहीं करता, परन्तु विवेक के नियन्त्रण के ब्रिना भौतिक शक्तियाँ यदि 
प्रचुर मात्रा में मिल जाती हैं, तो यह भी सम्भव है और मय है कि संसार में सभी पर शासन करने . 
की इविश एसने बाला यह प्राणी-मनुष्य, शायद संसार मैं कहीं दिखाई ही न दे ! झ्राप यदि संसार मं 
स्वयं जीना चाहते हैं, तो दूसरों को जिंदा रख कर ही बह सम्भव है| अब वह जमाना नहीं कि दूसरों 
के ऊपर जी सके | अरब हिंसा, प्रतिस्पर्धी, घृयया श्रादि के रास्ते को छोड़कर प्रेम का रास्ता अपनाना 
ही एक मार्ग है | धुराइयाँ तो विशान से भी सम्भव हैं और धर्म से भी | पर वे तत्व मैं नहीं, बल्कि 
मनुष्य के विचारों में आती हैं । जगत्‌ के तमाम जीर्वों में एकसूत्रता का मार्ग प्रेम है, चाहे उसे अहिंसा, 
सत्य, ब्रह्मचय या किसी नाम या धर्म की किसी गाया से सिद्ध करें | इस सम्मेलन में दुनिया के 
विभिन्‍न धर्मों के प्रतिनिधि लम्बी यात्रा, कठिनाइयों आदि को भी मेलकर यहाँ पहुँचे हैं, वे सोचें । 
क्या वे बतला सकते हैं कि किसी धर्म-प्रवर्तक ने अपने घमं का कोई नाम बताया ! अतः इसी नाम- 
रूप के बन्धन से हमें पार होना है। स्वार्थ के थ्राने से वह भी स्वार्थभय बन जाता है। अतः तमाम 
प्राणीमात्र में समानता स्थापित करना ही धर्म का उद्देश्य दै। धर्म के ऊँचे सिद्धांत यदि व्यवद्दार में 
नहीं झाते श्र यदि धम्म के बड़प्पन से अपने मैं महानता नहीं श्राती, तो उससे कया लाभ ! हमें 
तो उससे यह लाभ उठाना है कि हमारी क्षुद्रता मिट जाय श्रौर हममें मद्दानता श्राये | प्रकाश के 
द्वारा हम अपना और जगत्‌ का अंधकार मिटायें | जगत्‌ फे अंधकार को एक प्रकाश से नहीं, बल्कि 
सभी प्रकाशों के सम्मिलित प्रकाशपुंज से, जो एक ही सागर से निकले हैं, दूर करना है | हजारों 
वर्ष से चलने वाली धर्म-धाराश्रों में विकृति आयी हो, तो हम सभी मिल कर उसे दूर करें और 
यह दिखा दें कि घमम के मानने वाले मिल सकते हैं । राजनीतिवालों ने धर्मबालों को इतना 
सताया है कि अन्दाज नहीं ! परन्तु धर्म-परिवर्तन की चीज नहीं, चाहे उसे कितना भी जिलाया हो 
पर धर्म के लिए. राज्य की जरूरत नहीं | वद्द तो आत्मा की चीज है | हम सभी एक होकर विचार करें 
झोर उसे जगत्‌ मैं स्थापित करने का प्रयास करें। यह श्रजीब बात है कि सारे जगत्‌ के पशु एवं 
अन्य प्राणियों की एकत्र करने वाले स्वयं एक स्थान मैं एकत्र न हों, इसीसे यह सम्मेलन धर्म-मेद 
था ठकराने का पथ नहीं, बल्कि प्रेम की गंगा है, जिसमें सभी धर्म या भाषा के लोग स्नान कर 
श्रानन्द पा सकते हैं। सभी धर्म सत्य हैं, यदि उससे श्रात्मा की शुद्धि होती है। सभी घर्म सच्चे हैं, 
यदि उससे व्यवद्वार में मानवता की सीख मिलती है। बे थाराएँ हैं, पर उन्हें समुद्र मान लेने से 
परिणाम्र बिगड़ जायगा। उससे समुद्र तक पहुँच सकते हैं | ७ 
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दो शाखं लोगों ने भांग लिया। सचमुच यंद आनन्द का विषय है कि इस सोग दुत! शक्ल! 
हुए. हैं और इतने धार्मिक एवं आध्यात्मिक प्रतिनिधि शव मेत्ता मानेत्रीय आत्मा के उत्थान के पके 
ऐसे महान कार्य के लिए जुड़े हैं, जो भारत में इस प्रकार से अमेक वर्षो के बाद आयोजित हुआ! है | . 

श्राप यदि भारत के अतीत पर दृष्ठि डाले तो पायेंगे कि इस प्रकार का कार्य इस भूमि के लिए! 
कोई नवीनंता नहीं रखता। उन दिनों में भी जब यातायात्र के सापन नहीं थे, लोगों को पैदल 
अलना पड़ता था और हर प्रकार की कल्पना की जाने वाली कठिनाइयों का सामना करना पढ़ता 
था, भारत से धार्मिक नेतागण सत्य का प्रकार लेकर दृत्रेयूसरे देशों में गये शोर पढ़ोस के दू्तरे 
देशों के लोग धर्म की इस क्रीड़ा-भूमि मैं उसके समृद्ध विचारों का श्रधिकाधिक ज्ञान प्रांत करने के. 
लिए. आगे। 

परम्परा यह बताती हैं कि महाभारत के रचयिता एवं मदहाकबि महर्षि वेदव्यास फारस के 
नरथुख्त से मिलने गये थे और बाद के युग में गुरु नानक देव ने भी न केबल भारत के विभिन्‍न 
भागों की, बल्कि कई वर्ष की चार लस्पी यात्राएँ अरब, सीलोन, बर्मा और ब्लीन देश में की | 
इतिहास साक्षी है कि इस प्रकार के पारस्परिक आवागमन को खारवेल, अशोक, समुदगुत्र, हर्षवर्धन, 
अकबर श्ादि सम्नार्टों के द्वारा काफी प्रोत्साइन दिया गया, उन्होंने अपने-अपने समय में पार्मिक 
सम्मेलनों का भी आयोजन किया | 

मानव-जीवन में धर्म का सदा ही एक मद्दत्त्वपूर्ण स्थान रह्दा है श्र इमारे श्राज के विश्या- 
रक भी अम्ततीगत्वा इसके मद्त्व को समभने लगे हैं । मनुष्य जैसा सोचता है और विश्वास करता 
है, उसी के अ्रनुरूप वह स्वयं को और समाज को ढालने- का प्रयत्न करता है तथा जीवन का अर्थ 
प्रस्तुत करता है | यदि उसके विचारों को छीन लिया जाय, तो उसका अस्तित्व कुछ नहीं रह जाता । 
वैज्ञानिकों का भी कहना है कि “आदिवासी लोगों में धमं-भाव की समाप्ति ही श्वेत-सम्यता में 
अ्ामे के पश्चात्‌ उनके नाश का प्रमुख कारण रही ।” ( गौडेन चाल्ड-दुवाठ हैपन्ड इन हिस्टी )। 
जैसी कि कहावत प्रचलित है-दर्शन का श्रल्प शान मतुष्य को नास्तिकता की झ्रोर उन्मुख करता है, परन्तु 
उसका सम्यक्‌ शान उसे पुनः धर्म पर ला खडा करता है, क्‍योंकि शाश्वत धर्म मानव को एक ऐसा 
सद्शान प्रदान करता है, जो तक से परे है और जिस शान की प्रासि के लिए तार्किक एबं विद्वान होने 
के बदले बाल-सुलभ मस्तिष्क की आवश्यकता दे । इसी शान की साधना में सन्‍्तों ने अपने को लगाना 
और उसकी प्राप्ति के बाद दूसरे लोगों को उन्नति के पथ पर ्रग्नसर होने के लिए, उपदेश देने लगे। 
इस प्रकार मानब जीवन में धर्म-प्रवेश हुआ और वह एक मदर्वपूर्ण शक्ति बन गया | 

परन्तु समय जहाँ एक श्रोर प्रगति लाता है, अधोगति भी छा सकता है। वर्षों बीत जाने पर 
मनुष्य अपने वास्तविक लक्ष्यों को भूल सकता है। यहाँ तक कि वह शरीर को ही जीवन मान ले 
सकता है और इस प्रकार धर्म का लोप हो सकता है ! परन्तु युग-युग में भूले उद्देश्यों की पुनःप्रतिष्ठा 
तथा उचित मार्ग का शान देने के लिए प्रुद्वात्माओं का आविर्भाव द्वोता है। मनुष्य सदा ही अपने 
शरीर से अवश्य दी कुछ विशिष्ट है। कुछ ही वर्षों में मनुष्य के वे तन्तु नहीं रह जाते, जो शआर॑म में 
रहते हैं परन्तु इन श्रसीम परिवर्तनों के बाद भी उसकी पदचान वही रद्द जाती है। कोई भी यद 
नहीं सोचता कि पद जो पहले था, अब नहीं है। इसीसे ऋषियों मे बताया है कि जीवन इस हाड- 
माँस से परे है | श्रतः श्रमानवीय स्वप्न से उस सामव को जगाश्रो | यदि धर्म शब्द के मूल पर ध्यान 
दें तो पता चलेगा कि इसका शब्दार्थ भी हमें झ्रादि रूप में बांधने का एक तरीका प्रकट करता है 


दर्द 


मितना ही अधिक इसका विश्लेषण करेंगे, आप पार्येगे कि इसके दो पहल हैं-आन्तरिक एवं व्याय* 
सारिक | एक अन्तर से सम्बन्ध स्थापित करना चाइता है और दूसरा बाह्य एबं दाशंनिक पहल है, जो 
संसार में मानव-जीवन को उसके लक्ष्य के अनुरूप बनाने का प्रयत्न करता है | यदि ध्यान से देखेंगे 
तो पहला पहल सभी धर्मों में समान है, क्योंकि आत्तरिक तत्व सदा एक है। फेयल दूसरा जो 
बाह्य रूप है, उसी में जीवन की बाह्य स्थितियों के अनुसार, विभिन्‍न देशों और समाजों के कारण 
मिन्नता होती है | आंतरिक पहल दी बाह्य पहलू को निर्देशित करता है और जीवन की इसी एकता 
पर ऋषि-मद्दर्षियों के उपदेश आधारित हैं । 


दोष कहाँ हे ? 
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जत्र मैं पश्चिम के देशों मैं गया तो लोग श्रक्सर मुझसे प्रश्न करते कि आणबिक खतरे को 
किस प्रकार दूर किया जा खकता है। में उत्तर देता कि झ्राप अपने धर्म-शास्तरों को पढ़ें, श्रापको 
इसका उत्तर वहाँ मिला जायगा, दृदय एबं मस्तिष्क की श्रपनी पूरी शक्ति से आत्मा एवं ईश्वर से 
प्रेम करो श्रौर चूँक ईश्वर सभी के दिलों मैं प्रतिष्ठित है, अपने समान ही श्रपने पड़ोसियों से प्रेम करो; 
इस सत्य को हम भूल गये हैं। ईश्वर एवं मानवमात्र की एकात्मकता के सत्य को पुनाः समझना 
है, मेंने देखा कि रोमन फैथोलिक स्कूलों के एक विवरण ( रिपीर्ट ) के पारश्व ( मार्जिन ) में परूसिया 
के फेडरिक मद्दान ने यह लिखा कि “धर्म केवल एक है, यद्यपि उसका श्रर्थ ओर उसकी व्याख्याएँ 
सैंकड़ों हैं।” पश्चिमी देशों के भ्रमण-काल मैं द्वी मुझे यह अनुभव हुआ कि दोष कहाँ है ! धर्म के 
अन्तर का अर्थ जानने के लिए भनुष्य जब श्रपने बाह्य व्यवहारों में पूर्ण रूप से उलक जाता है, 
तब वह ऐसा समभने लग जाता है कि उसका विशिष्ट पंथ ही संसार में सर्वश्रेष्ठ है तथा दूमरे या तो 
निकृष्ट हैं या भूठे हैं। बहुतेरे पश्चिमी लोग यह जान कर बहुत श्राश्चयच्चकित थे कि एक गैर-क्रिश्वियन 
भी बाइत्रिल को महत्त्व दे सकता है, उसे जान सकता है और उसके सन्देशों का अर्थ बता सकता 
है। श्रमेरिका के छईबिल की एक घटना श्रभी मी मेरी स्मृति मे ताजी है | वहाँ के विश्वविद्यालय के 
हाल मैं एक भाषण का कार्यक्रम था और बहाँ काफी श्रोता इकटठे थे | कुछ लोग बाहर भी बैठे थे । 
जब मेरा भाषण समाप्त हुआ तो वहाँ के अन्तरराष्ट्रीय सम्बन्ध-विभाग के श्रध्यक्ष डा० ब्रडशों मुझसे 
यद्द कद्दते हुए. मिले कि वह विश्वविद्यालय में इसी प्रकार के भाषणों को चाहते हैं और मुझे अपने 
विभाग में चलने को कहा | उनके साथ मैं उनके कमरे में गया, जहाँ विभिन्न देशों के कुछ विद्यार्थी 
मौजूद थे । उन्होंने कुछ मश्न पूछे-किस प्रकार श्रन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों में विभेद को दूर किया जा 
सकता है। उनको सनन्‍्तोषप्रद उत्तर दिया गया। जन्न उनसे पूछा गया कि उन्हें और कोई प्रश्न 
करना है क्या ! तो थे चुप थे। डा० बडशो ने विनप्न शब्दो में कहा-“भगवान बुद्ध का पदार्पणश दुश्रा है 
श्रौर सभी को मोक्ष प्रास हो गया है।” इसी प्रकार शिकागो में जब एक विशाल जनसमूह के समक्ष 
मेरा भाषण समास्त हुआ तो श्रानंड्ड बिशोप ने अ्रपने स्थान से उठकर श्रपनी आँखों में श्रास्‌ के साथ 
कहा कि---“मैं गत ४० वर्षों से प्रेसब्रिटेरियन चर्च का इन्चार्ज हूँ, पर आज ही जीवन में प्रथम बार 
यह समझ पाया हूँ कि बाइमिल का उपदेश क्या है !” वाशिंगटन में भी एक टेलीवीजन ब्राडकास्ट 
में कुछ धर्माचायों के द्वारा उठाये गये प्रश्नों का जब उन्हें संतोषपूर्ण उत्तर मिल गया तो उनके नेता 
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(दिया गा पी न 
में कहा कि- अब और कोई प्रश्द करना नहीं रहा | झपका कहने! सही है!” केवल यह दिखाने! कै 
लिए, कि सत्य मात्र धमंशालों के अध्ययन से दी नहीं, अपित आत्मा की अन्तरानुसूति से मारते बोले , 
है, जो सत्य की वास्तविक अनुभूति फे बाद विभित्न पसंशास्रों की तहीं व्याख्या पंस्तुतं करेंने मैं संज्भ 
ही जाता है, चाहें उसकी आयु, भाषा या शब्द-त्रिन्यास छुछ भी हो ये उदाहरण अैंने दिये हैं.। 


अन्धविश्वार्तों एवं विमेदों के मूल में सदा अशानता रहती है । परन्तु सदापुरुष उनके नन्धरनों 
में कैद रहना कमी पसन्द नहीं करते । झतियादी होने से भयभीत होना महान साहस का अमर है 
और अद्भुत शक्तियों की सेवाओं के बारे में संतुष्ट रहना महत्वाकांजा है! सतत परिबर्तनशील' जगंतू 
तथा विभिन्न धर्मों के बदलते शीशों मैं से वह अपने श्रथक प्रय॑त्नों वया अपनी सदुंम दशि से उसी 
सत्य पर पहुँचता है, जिसे हमारे महान संरक्षक तथा भारत के उपराष्ट्रपति डर० राधाकृष्णन नें इतने 
अच्छे रूप में अ्रमेरिका में अपने एक वक्तव्य के क्रम में अस्तुत किया कि विभिन्न प्र यद्यपि 
विभिन्न नींव पर विभिन्न वृक्षों की तरह अलग-अलग हैं, पर उनकी जड़ें अन्तर में एक-दूसरे से मिली 
हुई हैं श्रौर श्रपनी ऊँचाई पर बे पुनः एक-दूसरे से मिले-जुले हैं ।”” 

जीवन की खोज 


् 


| मैं स्वयं बचपन से ही धर्म का एक जिशासु विद्यार्थी रहा हूँ । मेंने अपने सीधे सादे तरीके से 

इस आन्तरिक एवं चरम श्रात्मा को, जो सभी वाह्य रूपों मे विभिन्नताओं के बाद मी समान है, 
जानने का प्रयास किया है। श्रनेक धर्म-प्रन्थों को पढ़ा, धर्म की श्रनेक प्रणालियों का अध्ययन 
किया श्रोर उनके विभिन्न व्यावद्वारिक पहलश्रों से गुजरा हूँ | पर जब अपने स्वामी पूज्य सावन सिंहजी 
महाराज से मिलने का सोभाग्य हुआ, तब मेरे जीवन की खोज पूरी हुई। वास्तव मैं वे ऐसे 
महात्मा थे, जिनमे ईश्वरीय प्रेम एवं ज्योति थी | वह पथ-भ्रष्ट मानवंता को बचाना चाहते थे और 
सच्चे जिज्ञास को सत्पथ पर लाते थे। उनको जानना स्वयं सत्य को जानने के समान था और 
उनका दर्शन स्वयं ईश्वरीय-ज्योति का दर्शन था। श्रन्त मैं उन्हीं के चरणों में मुझे शान्ति मिली 
और अन्तर-पथ के बारे में जो कुछ जानता हूँ, जान सका | उनमे सभी धर्मों के प्रति आदर और भद्धा 
थी और बे सभी के पवित्र ग्रन्थों को श्रद्धा की दृष्टि से देखते थे | बे स्वयं विभिन्न धर्मों का तुलना- 
स्मक अध्ययन करते थे और सभी को उनकी आन्तरिक एकता की शिक्षा देते थे। स्थान-स्थान की 
स्थिति, भिन्नता के विभिन्न दर्शनों में एक-दूसरे से मित्रता हो सकती है; पर उन सभी का आनन्‍्तरिक 
अर्थ एक हैं| यही आन्तरिक अर्थ एवं ऐक्य परमात्मा तक पहुँचने का व्यावद्ारिक उपाय है। यह 
आन्तरिक अर्थ अपरिवर्तनशील है और इसीलिए, उनकी इच्छा थी कि इसका श्रध्ययन श्रात्सिक 
विशान के रूप में किया जाय जो जाति, विचार आदि के बन्धनों एवं मेदों को लांघ जाता है। जब 
हम लोगों ने इस भौतिक आवरण को छोड दिया, तत्र उसके प्रसार का काये हम पर सौंपा गया, जिसे 
पूरा करने का हमने भरसक प्रयत्न किया हैं और उसके लिए. अपनी शक्ति एवं अपने तेज का उपयोग 
किया है | मेरे स्वामी की एक इच्छा थी कि आज की रूढ़िवादिता एवं कटटरता, थो एक धर्म को 
दूसरे से विभक्त किए हुए है, को सदृज्ञान के प्रसार से दूर किया जाय। इसके लिए एक ऐसा सं 
स्थापित हो, जहाँ सभी मिल सके और ब्रिना एक-दूसरे का परिवर्तन किये उस लक्ष्य की खोज करें, 
जो सभी धर्मों का सार है और इस प्रकार एक समान उद्देश्य की स्थापना हो । 
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इसी विचार से इसने विश्वधर्म-संगम का सदर्ष स्वागत किया, क्योंकि हम लोगों के सासने 
एक महान कार्य है। मनुष्य अपने सन्तों के महान उपदेशों की वास्तविकता को भूलता जा रहा है और 
अशानता यें बुद्धि-मदत्त कुछ विश्वार्सों, सभ्यताञों, तरीको और प्रणालियों को ही धर्म मानने क्लंग गया 
है। इनके ही कारण रूद़ियों, संकीर्णताशों श्रादि का स्वाभाविक रूप से विकास हुआ और उत्तके 
परिणामत्वरूप धर्मानवता, कहता, घृणा, द्वेष, संघर्ष एवं रक्पात का सूज्रपात हुआ । इससे धर्म 
के उद्देश्यों की पूर्ति के बदले उसे कलंकित करने में सहयोगी सिद्ध हुआ है, क्योंकि मनुष्य इस असा- 
नवीयताओं एवं दशंसताश्रों से ऊब गया है और ऐसा सोचने लगा है कि श्रच्छा है; उसके कारणों से 
ही छुटकारा ले लिया जाय और वे धर्मं को ही उतका कारण मान, धर्म-निरपेक्षता को स्वीकार करते हैं। 
यदि थास्तव में ऐसा ही है तो यह स्थिति बहुत ही खतरनाक है। यदि शेर को कितने भी 
सवुद्देश्म से भुक्त किया जाय, पर बह तो पहले उत्त मुक्त करने वाले को ही समाप्त करेगा | अतः 
इम लोगों के सामने एक महान ललकार है। मनिश्री सुशील कुमारजी ने सर्वप्रथम विश्व- 
धर्म संगम के विचारों का दर्शन किया, अपने विचारों को सही रूप प्रदान किया और उस लल- 
कार को साहस के साथ स्वीकार किया है | घर्मन्‍्धता का उत्तर देना भी कम धर्म नहीं है, बल्कि 
श्रधिक है। क्‍या अधंशित्तितों, श्रशानियों या सशिक्षितों के स्वविश्वार्सों की कट्टता का कोई उत्तर 
है ! जितना ही मनुष्य धार्मिक विचारों के अन्तर मैं श्रधिक प्रवेश करता है, उतना ही वह उसे अधिक 
सार्बभौम प्रतीत होता है। सार रूप मैं धर्म मानव को मानव से अलग करने का साधन नहीं है, बल्कि 
अपने श्र के द्वारा ही श्रपने उस मूल रूप से बांधने का तरीका है, जो सभी का समान है और इस 
प्रकार बड़ समस्त मानव और प्राणिमात्र से एकत्व स्थापित करने का साधन है | धर्म का सिद्धान्त घृणा 
पर नहीं, बल्कि प्रेम, अहिंसा और दया पर आधारित है| वह मानव-मन्दिर में ईश्वर को प्रास करने 
का साधन है, जो सभी में विद्यमान है। लोगों को शिक्षित बनाने और लोगों के सर्वोत्तम सदुपयोग 
का वह एक साधन हैं तथा धर्म का त्याग प्रगति नहीं बढ्कि ग्रधोगति का कारण है। 
धर्म के सही श्रर्थ को प्रतिष्ठित करना है, उसके श्राध्यात्मिक मूल्यों का पुनदंशंन करना है, 
जिसकी बिस्मृति का भय कुछ लोगों के साथ बना है | इस सम्मेलन में दम लोग फिर से भिले हैं, जो 
कृत्रिम बन्धनों छे परे है, श्रात्मा की पुनः प्रतिष्ठा के लिए. मनुष्य की उत्कट इच्छाश्रों का चयोवक है। 
मैं आप लोगों का हृदय से इस समान उद्देश्य मैं स्वागत करता हूँ और सम्मेलन के उद्देश्यों के प्रति 
मैं आपके सहयोग के लिए, जिससे प्रेरित होकर आप सभी यहाँ श्राये हैं, हार्दिक धन्यवाद प्रदान 
करता हूँ | 
समस्त मानव जाति एक है, एक ही जैते उत्पन्न होते हैं | समाज हम लोगों ने बमाये | हम 
सभी देदधारी हैं । श्रात्मोन्नति के लिए ही हम सभी इस संसार में दाखिल दुए हैं, इस गज से कि हम 
अपने श्राप को जानें कि हम समी चेतन स्वरूप हैं| सभी मनुष्यों की जाति एक ही है | बनावट में 
कोई पुरुष और कोई ज्जी, पर चैतन्य में कोई भेद नहीं | हम लोगों ने झ्ात्मा को समझने के लिए, समाज 
बनाये । मह्दापुरुष जब भी श्राये तो यही सीख दे गये कि एक बाइरी शरीर है श्लौर एक अन्तर की 
आत्मा है| रस्म-रिवाजें श्रपरा विद्या है,जिसके गज बहुत ही नेक हैं। पोथियों को पढ़ने की पदली गरज॑ 
है, उनसे शान होता है श्र सही चिन्तन होता है । यह प्रारम्भिक अबस्था है आत्मा को जानने और 
पहचानने के लिए. । इसके लिए, जरूरी यह है कि हम जो एक-दूसरे को समभते नहीं और यही सबसे 
बड़ी गलती है, इसे पहचाने | 


ज्रे 


विश्व्-संगम, पूगोचस दिभाग, कलकृता' 
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' सेठ गोकिद्दास, संसव-लदस्य 
हमारा देश संसार के कुछ सबसे प्राचीन देशों में से एक है| संसार के सबसे पाचन देशों में 
भारत, मिश्र, चीन, यूनान, मेततोपटामिया, वेबिलोनिया आदि हैं। झन्तिम दो का आज. संसार मैं 
कोई स्थान नहीं है, शेष चार का है। भारत का रहने बाला मैं हैँ और शेष चार क्रो भी देखता हूँ । 
उनकी संस्कृतियाँ प्राचीन हैं। पर यदि भांज मिश्र, चीन और यूनान में उसकी आच्रीन संस्कृति का 
दर्शन करना चादें तो बहाँ के जीवन में उसका कुछ भी दरशंन नहीं होता । हाँ-लणंडइरों एवं शजायब- 
घरों में उनके दर्शन जरूर होते हैं ! भारत ही केबल एक देश है, जहाँ की प्राचीन संस्कृति अभी सहों 
के लोगों के जीवन में प्रदर्शित है। बह एक परम-प्राय संस्कृति है, जिसे अषियों, महर्षियों, सीेकर्री 
झादि ने बड़े दही व्यापक श्र्थ में लिया था । अंग्रेजी का 'रेलिजन' शज्द या मजहब शब्द से धर्म शब्द 
के ठीक श्रर्थ का बोध नहीं होता है। ये संकुचित अर्थ में लिये जाते हैँ । बिलने ये संकुचित अर्थ में 
लिये जाते हैं, उतना ही हमारे यहाँ धर्म ध्यापक्र भ्रर्थ में लिया जाता दै। वह समूचे जीवन को प्रेरणा 
देता है। हमारा सारा जीवन धर्म के अन्तर्गत भ्रा जाता है। श्रमेरिका और उसके साथ के तथा रूख 
झौर उसके साथ के देशों में लड़ाई की बड़ी तैयारियाँ चल रही हैं। वे वात शान्ति की करते हैं श्रौर 
तैयारी लड़ाई की करते हैं ! भारत ही एक देश है, जिसके सन्देश में लड़ाई को रोकने की समता है। 
यह भड़े हर्ष का विषय है कि दो वर्षों के बाद पुनः विश्वधर्म-सम्मेशन का श्रायोजन हो रहा है| 
संसार के प्रायः सभी देशों के लोगों ने पिछुले सम्मेलन मेँ भी भाग लिया और इस सम्मेलन में भी 
ले रहे हैं। 
हम यदि संसार में मैत्री की स्थापना तथा प्रेम-राज्य की स्थापना के लिए इच्छुक हैं, तो हमें 
धर्म का द्वी मार्ग अपनाना पड़ेगा | यह सम्मेलन ऐसी प्रेरणा प्रदान करेगा कि संसार सेवा, धर्म और 
प्रेम के मार्ग से श्रागे बढ़ सकेगा और परिणाम स्वरूप उससे विश्व-शान्ति की स्थापना हो छकेगी ! 


धर्म की उपलब्धियाँ 


है. 

सेठ चल सिंह संसद-सदस्य 

आराज यह बहुत ही हर्ष का विषय है कि यह दूसरा विश्व-धम-सम्मेशलन इस लोग कर रहे 

हैं। यद् सम्मेलन मुनिश्री खशील कुमारजी की देन है। आपके मन में यद्द भावना आयी कि 

किसी अकार संसार में धर्म के नाम पर होनेवाले विप्लब, रक्तपात शआआादि बन्द हों और ब्रभी 

परस्पर प्रेम से मिल सकें। सभी लोग धर्म की सच्चाई को समझकर संसार का कध्याण 

करें । इसीसे उज्जैन, अम्बई, भीलवाड़ा में कई धर्-सम्मेलन उन्होंने किये, जिनमें देश-दैश के लोग 
सम्मिक्षित हुए, | 

धर्म के नाम पर संसार मैं-योरप में और एशिया में खून की नदियों बदीं जब धम, आत्मा को 


डे 


सत्य, श्रहिता सिखाता है तो यह महज घर्म के नाम पर रक्तपात क्‍यों हुए ! दुनिया आज शान्ति 
चाहतो है| उसी तरद श्राज राजनीतिक नेता भी यद्यपि श्रपनों तैयारियाँ लड़ाई की करते हैं, पर वे भी 
शान्ति की बातें करते हैं। नेहरूबी ने इसीसे प्ंचशील का सन्देश विश्व को दिया और युद्ध जो 
निकट होता जाता था, उसे दूर किया | झ्राज वातावरण में परिवर्तन हो रद्दा है। अब रूस के सुश्वेव 
भी अमेरिका जाते हैं, जिसकी कल्पना कुछ दिन पहले नहीं की जा सकती थी, क्योंकि उनकी विज्ञार- 
घाराएँ परस्पर-विरोधी हैं। संसार की आवाज ने उत्हें मजबूर कर दिया है कि बगैर अहिंसा के वे 
कायम नहीं रह सकते | वैसे तो स्थिति यह है कि चन्द मिनि्ों में सारे संसार का नाश हो सकता है| 
आज तमाम दुनिया का यह प्रयत्न है कि श्रशान्ति, युद्ध एवं हिंसा को दूर किया जाय । यद्द ठीक है 
कि हम भारत के लोग चौंटी से लेकर मनुष्यसात्र तक सर्व प्राणियों के साथ भ्रहिंसा का पालन फरते 
हैं, पर विदेशी लोग इसे मनुष्यों तक ही सीमित करने की बातें करते हैं | इसी विचार से विश्व धर्म- 
सम्मेलन यह सन्देश देता है कि संसार मैं अहिंसा का साम्राज्य हो ओर मनुष्य के जीवन मैं अ्िला का 
झाचरर आये | सम्मेलन का स्र्बत्र स्वागत इस बात का परिचायक है कि समत्त संसार में इस विचार 
का आदर है। श्राज यह समय की मांग है, जिते मुनिजी ने चलाया है | पर विचार करना दे कि यह काये 
किस प्रकार श्रागे बढ़ सकता है, इसके लिए विचार-विनिमय करें, इस आवाज को सर्वत्र फेलाये भोर 
सारे संसार को बता दें कि आज की माँग यही है कि अहिंसा को अपनाया जाय | तमाम लोग इसमें 
सहयोग दें । इसीमें हमारा श्रौर तमाम देशो का कस्याण है | ७७७० 


अहंकार ने ही धर्माचार्यों को आपस में भेद पैदा करने के लिये मजबूर 
किया है । यदि इस अहंकार के स्थान पर नम्नता आ जाय, तो सारी 
समस्या तुरंत सुलझ्ष सकती है ! 


| 
| 
$-- + 
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बिन गरहिंसा संध 
३ फरवरी ६० को विश्व अद्दिता-संभ की सभा हुईं। समा की अध्यक्षता सेंठ गोविन्ददास 
एम० पी० कर रहे थे | मंगलाचरण के बाद मुनिभी सुशील कुमारजी महाराज का भाषण हुआ । 





मुनिभी सुशील कुसार 

बहुत वर्षों से लगातार स्वाध्याय, चिन्तन और विचार-विनिभय श्रादि के बाद मैं इस नतीणे पर 

पहुँचा कि जब तक शिक्षा में संस्कार नहीं डाला जायगा, शिक्षा का वास्तविक लाभ हमें और हमारे 

इस मानव समाज को नहीं मिल सकता | वर्षों से यह बात मन में घूमती रही । जिस ढंग की शिक्षा 

श्राज दी जा रही है, वह पर्यात नहीं । जब तक इसमें सुघार नहीं किया जायगा, तब तक जीवन का 
टीक ढाँचा खडा नहीं किया जा तेकेगा | 


श्राज संसार के लोग आनेवाली पीढी को दो चीजों फा दान देते हैं--एक शिक्षा और दूसरी 
सम्पत्ति | शिक्षा उसे इसलिए दी जाती है कि उसके द्वारा वह अपने जीवन की समस्याझ्रों को ठीक 
ढंग से सुलझा सके, उसकी बुद्धि का विकास हो सके, और वह जगत्‌ के जीवन की समस्याओं के 
साथ अपने जीवन को मिला सके। इसीलिए श्राज हमारी सबसे बड़ी समस्या इसी शिक्षा की है। 
दूसरी ओर भौतिक समस्याश्रों की पूर्ति के लिए; सम्पत्ति के साधन एकत्र किये जाते हैं । 


धम्मवालों ने भी दो प्रकार से काम किये हैं-एक सम्पत्ति पर नियन्त्रण का और दूसरा शिक्षा 
मैं संस्कार डालने का | धर्म की उपयोगिता भ्रन्तर की है, बाहर की नहीं | वह मूल को सदा सिचित 
कर जीवन-बृक्त को सदुजीवन पर आरूद रखता है। जहाँ तक सम्पत्ति का प्रश्न है, बह जगत्‌ ले प्राप्त 
होती है। बढ बाहर की वस्तु है। उसका सम्बन्ध समाज, राज्य एवं राज्य के काबून से है। आज 
शिक्षा का भी प्रश्न धर्माचायों के द्वाथ में नहीं, बल्कि राजनीतिकों के द्वार्थों में है । हम शायद उसमें 
पडना भी नहीं चाहते हैं। हमारा उद्देश्य इतना ही है कि विद्या के साथ विद्यार्थियों को उसका सोरम 
विनय भी आस हो । सम्पत्ति का प्राप्त होना कोई घृणा की बात नहीं है। पर सम्पत्ति के साथ वियेक 
और बुद्धि का होना नितान्त आवश्यक हैं और यही धर्मवालों का उद्देश्य है। घमंवाले लॉग न 
सम्पत्ति का विरोध करते हैं श्रौर न शिक्षा का, बल्कि उस प्रकार कि शिक्षा का विरोध करते हैं, जेता 
कि अकबर शायर ने कहा है कि-“हमस उन कुल किताबों को काबिले जप्ती समभते हैं। जिन्हें 
पढ़कर लड़के माँ-बाप को खप्ती समझते हैं |? हम उस शिक्षा के जरूर विरुद्ध हैं, जिससे मनुष्य 
शशानी, प्रमादी, मदास्ध और श्रविवेकी बनता हो। धर्मवाले उन तमाम लोगों से जो धर्म को 
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मानते हैं या उसमें विश्वास रखते हैं, उनसे यह चाहते हैं. कि उनका यह बड़ा कतंव्य एवं कार्य है 
कि शिक्षाविदों के अन्दर अहंकार न हो, स्म्पत्तिशालियों में विवेक हो। श्पनी सम्पत्ति का 
अपग्रोग चूसरों की भलाई तथा अ्रपनी विद्या का उपयोग विवेक के लिए, करें । 


जहाँ तक यह प्रश्न विश्वघर्म-सम्मेलन से सम्बन्धित है, प्रश्न यह उठ सकता है कि हम 
क्या कोई नया सम्प्रदाय खड़ा करमा चाहते हैं ! यह प्रश्न भ्रवश्य स्वाभाविक ढंग से आयेगा कि 
बह भी क्या वैसी ही संस्था बन जायगी, जैसी अनेक अन्य संस्थाएँ बन गयीं। तमाम भर्म-संस्थाश्रों 
का प्रारम्भ विश्व-कस्याण के लिए हुआ और धीरे-धीरे वे सम्प्रदायें बन गयों, तो क्या यह 
विश्वघर्म-सम्मैलन भी कोई सम्प्रदाय खड़ा फर रहा है १ प्रश्न तो स्वाभाविक ही है। भाखिर इसका 
तरीका, ढंग और रूप क्‍या होगा । मेरे साथी जयन्तिमुनि ने मुझसे पूछा कि क्या आप 
दुनिया के लोगों से अ्रपील करेंगे कि श्रपने-प्रपने सम्प्रदायों को छोड़ दो और विश्वधर्म-सम्मेलन 
को ग्रहण करो ! परन्तु बात ऐसी नहीं है | मेरा उद्देश्य यह कतई नहीं है कि एक रोग का इलाज 
करने गये श्रौर वूसरा नया रोग लाद दिया ! एलोपैथिक चिकित्सा में रोगी पर एक नया 'रिऐक्शन' 
[ प्रभाव ] रह जाता है। यदि यही तरीका रद्द कि रोगों का इलाज करते हुए. एक नया रोग 
छोड़ते गये, तो बीमारियों की एक परम्परा बन जायगी। विश्वधर्म-सम्मेलन के सम्बन्ध मेँ 
निश्चित रूप से जान लें कि यह कोई नया सम्प्रदाय या उसका किसी प्रकार का अवतरण नहीं है, 
बल्किवद्द सभी सम्प्रदायवालों से यद्दी चाहता है कि उन्हें श्रपने-अपने धर्म के जो भी तस्व मिले हैं, 
उन्हें मानें, उन पर चर्लें--चाह्दे जिस ढंग से हो, इसमें बहुत प्रसन्‍नता है। शायर ने कहा है कि : 

“म्रजाहिब क्‍या है, ? मुख्तलिफ राहें हैं-एक मंजिल की । 
श्रौर-- मंजिल क्या है !-जहाँ सत्र कुछ द्ोता, राह नहीं होती |” 

मैं इतना ही कहता हूँ कि अपने-अपने धर्म को मानते हैं तो टीक है, पर दूसरे धर्मों से नफरत 
किस धर्म ने सिखाया है! तमाम धर्मबालों के पास घन, मनुष्य एवं विद्या की शक्ति है श्रौर जिनका 
उपयोग संकीरता को बढ़ावा देने के लिए. होता है, क्या ऐसा कोई मार्ग नहीं, जिससे उन तमाम 
अलग-अलग शक्तियों का उपयोग विश्व के श्रम्युद्य एवं कल्याण में हो सके ? लोग सोचे कि 
सरकार या राज्य कोई सम्प्रदाय नहीं है। बह भी पूर्णतः स्वेच्छापूर्वकत उनमें से ही निर्वाचित 
विभिन्‍न मतों के लोगों द्वारा निर्मित संगठन है। वह स्वयं एक सम्प्रदाय जरूर है, पर उसका भी 
उद्देश्य लोगों की भलाई ही है | इसी प्रकार विश्वधर्म-सम्मेशन एक धार्मिक राज्य या सरकार 
जैसी है। यह दुनिया भर के विभिन्‍न मतों, धर्मों के आ्राचायों श्रौर लोगों की एक ऐसी संस्था है, 
जिसका उद्देश्य धर्मान्धता को मिटाना, नास्तिकता को दूर करना तथा मनुष्य मात्र की बुद्धि एवं विवेक 
को जागत करना तथा उसकी अन्तरात्मा के प्रबुद्ध करना है । 


शिक्षा की दिशा 

क् 
धर्मसम्मेलन दो काम करेगा। एक तो धार्मिक मह्दात्माओं की शक्तियों का धार्मिक 
अभ्युदूय के लिए. संखय ओर शिक्षा-पद्धति में सुधार | क्‍योंकि शिक्षा में संस्कार लाये बिना 
धर्म और धर्म-सम्मेलन का कोई श्र्थ नहीं। उसका दारोमदार शिक्षा पर है। यदि शिक्षा में परि- 
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बेन भरा जाये से सारे विश्व में एक मदाम परिवर्तन भा सकता है, जो इसारी माउमाम देनिक की, 
सरकारें करना चाहती हैं । झ्रात् सारे लोग मपभ्रस्त वा मौतिकताभसत हैं; तो पद सभी: /सत्यों 
का दोष है, असंत्कृत शिक्षा का दोष है| जब तक शिक्षा को ठीक ढंग से नहीं बदला जायरा; तंत्र कक्षा 
सुधार सम्भव नहीं है । आज लोगों को ठीफ ढंग से शिक्षा नहीं दी जा रही है, ये विखार मेरे मन ये 
इ रहे थे| ब्रनेक विदानों, महात्माओं आदि से घिलमे का श्रौर विचार“विभर्श का मौंका सिला, विभिल: 
धर्म के प्रतिनिधियों से सलाइ-विमर्श हुआ और विचार निश्चित हुआ | १९४७ के अश्रम विश्वपर्स 
सम्मेलन, दिल्‍ली के श्रबसर पर सेठ सोविन्ददासजी ने एक अस्ताव उपस्थित किया। बह यह था 
कि संसार फा श्रब तक जो सोचने का ढंग रहा है, उसमें आमूल परिवर्तन किया जाय, एक मनौ- 
वैशानिक परिवर्तन किया जाय और इसके लिए शिक्षा-निफेतन, विश्वविद्यालय कायम किया आय, 
जिससे एक संस्कारपूर्ण शिक्षा के द्वारा मनुष्य स्वयं के लिए स्वार्ी भावनाओं के बदले दूसरों का 
भला करना सीखे, केवल स्वयं का पेट भरना या स्वार्य-पूर्ति करना ही नहीं सीखे | पर झाज जितने 
विश्वविद्यालय, महाविद्यालय या विद्यालय हैं, वहाँ स्कॉलरों, डॉक्टरों, स्नावकों आदि का निर्माण 
तो होता है, पर ऐसा कोई विश्वषिद्यालय नहीं है, जहाँ से लोग इन्सान बनकर निकलते हों। उनके 
पाउयक्रम में इन्सान बनाने की कोई योजना नहीं है | अतः एक ऐसे विश्वविधालय की नितान्त आव- 
इयकता है, जहाँ लोगों को इन्सान बनने की शिक्षा मिलती हो, जहाँ बचपन से उसे ऐसा बसाया 
जाता हों, उसकी श्रांत्पा पर ऐसा संस्कार पडता हो कि श्रपने विचारों से अपना सम्बन्ध 
सम्पूर्ण जड़ श्रौर चेतन से जोड़ सके, श्रपना सम्बन्ध सम्पूर्ण जगत्‌ से कायम कर सके | वह शिक्षा 
फेवल मन को खुश करने तक ही सीमित न हो, बल्कि उसके सहारे व्यक्ति श्रपनी आत्मा को तमाम 
बअज्याएड में लय कर सके | 

इस देश से महात्माश्रों ने “वसुधैव कुठम्भकम” की मांवनाश्रों का विकास किया था | केवल 
भारत या एशिया नहीं, बल्कि समस्त प्रृथ्वी को एक कुडुम्ब मानने की भावना--फितना विशाल और 
महान आदर्श ! यह आज की नहीं, घल्कि इजारों वर्षो की घोपणा है | यहाँ से इस प्रकार के संस्कार 
के भाव उठे थभे। यदि हमारी भावी पीढ़ी की शिक्षा मैं इस प्रकार के तिद्धान्तों का अ्रवत्रण हो सका 
और लोग उसे श्रपना सके तो सारी बुराइयोँ मिट सकती हैं। यह दुर्भाग्य का, विषय है कि श्राज 
हमारे उसी भारतवर्ष में प्रान्त, भाषा श्रादि की संकीर्णताएँ पनप रही है | शिक्षा को ठीक ढंग डे 
बदले बिना ये बुराइयों दूर नहीं हो सकतीं। शिक्षा के पीछे एक भावना पलती है | झाज शिक्षा 
पाकर लोग डॉक्टर बनते हैं, तो उनका उद्देश्य रोगियों की चिकित्सा नहीं, बल्कि श्र्थोपाजैन है ! 
बे शिक्षक बनते है तो लोगो को शिक्षित करने के लिए नहीं, बल्कि झ्पना पेट भरने के लिए. | पर 
यह कितनी दयनीय एवं पतनावस्था की द्योतक है ! संसार में शनन्तानन्त प्राणी हैं और उनसे 
बहुत बड़े-बड़े पाणी हैं, जिनमें समीका पेट भर जाता दै; फिर बुद्धि-युक्त मनुष्य प्राणी ही उसके 
लिए. इतना चिन्तित श्र हर प्रकार की बुराहयों में संलग्न रहे, यह एक विचित्र बात है। आज 
विश्वविद्यालयों को शिक्षा का उद्देश्य श्तना ही रहा है कि बह लोगों को पेट भरने का साधन प्रदान 
कर सके | धिक्‍्कार दै झोर लानत है ऐसी शिक्षा एवं विद्या को ! इन सारी बातों से हमारे मन में 
एक विचार आया कि यदि देश में ऋान्ति करनी है श्र मनुष्य जाति को उन्नत बनाना है, तो शिक्षा 
को बदलना होगा । शिक्षा के उद्देश्य एवं इृष्टिकोश को यानी केबल पेट भरने, मौकर बनने फ्री 
भावना को बदलना है | हम सोचते थे कि “सा विद्या या विमुक्तये |” श्रर्थात्‌ विद्या बह है, को बास- 
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नाओ से; नाम, रूप, शरीर आदि के वन्वनों से मुक्त करती हो, आत्मा शोर अनात्मा का मेद बताती 
हो तथा हमें परमात्मा वक पहुँचाती दो | अतः शिक्षा बन्धनों से मुक्त करनेबाली है न कि उसमें 
लकड़नेवाली | पर झाज विद्या का उद्देश्य कैसा है! अतः मन में एक विचार उठा और एक 
बिश्व अ्रदिंसा-शोधपीट एयं अर्दिंसा विश्वविद्यालय की योजना श्रायी, क्योंकि जब तक शिक्षा का 
बर्तमान क्रम रहेगा और लोगों में अहिंसा का अचतरण नहीं होगा तब्रतक “जीवो, जीवस्य 
जीवनम?” का ही सिद्धान्त उपस्थित रहेगा, क्‍योंकि वतंमान शिक्षा तो पेट मरने का साधन मात्र है और 
उसका आधार स्वार्थ की पूर्ति है। जीब, जीवों के जीवन पर, उसके खून पर, उसके पेट को काटकर, 
उसके शोषण पर खड़ा है; यही सिद्धान्त बना रहेगा। पर जब तक हमारा जीवन दूसरों की हत्या पर टिका 
है, दूसरों की मौत पर खड़ा है, यद जीवन-क्रम कब तक चलता रहेगा, नहीं कह्दा जा सकता ! जीवन का 
यह मूलाधार, यद्द जमीन, यद्द प्रष्ठभूमि ही गलत है | इसे बदलना होगा । हमें सोचना होगा कि हम 
दूसरों के श्राधार पर नहीं खड़े हैं, हमारे आधार पर दूसरे खड़े हैं और दम दूसरों के कल्याण व भलाई 
के लिए, हैं । हमारा जीवन दूसरों के लिए. है। इस दृष्टिकोण को लाना है औ्रौर इसी प्रकाश में श्रपने 
बिचारों को समुन्नत बनाना है । अंग्रेजी में भी-'लिब ऐशड लेट लिब' श्रर्थात जीआओ और जीने दो 
कहा गया है | श्राज संसार में जितने ढंग प्रचलित हैं, जितने व्यापार हैं, सुमी मैं हिंसा, इत्या, छूट, 
शोषण आदि व्याप्त हैं। सोचना यही है कि उन्हें किस प्रकार बदला जा सकता है! इसीसे अद्दिंसा 
शोधपीठ के अन्तर्गत यह विचार किया गया कि एक तो श्रहिंसा के सम्बन्ध में अब तक दूसरो को 
जीवित रखकर जीने के बारे में जो कुछ सोचा गया, कह्ठां गया, उन्हें एक स्थान पर संकलित 
किया जाय । महात्मा गांधी और विनोज्ा ने क्या सोचा ! उन्होंने अहिंसा को जीवन में किस प्रकार 
अपनाया और इस प्रकार तमाम दुनिया के युग-युग के समस्त अहिंसा सम्बन्धी विचारों एवं व्यव- 
हारों का संकलन करने का विचार हुआ । 


कार्य का स्वरूप 

> ् 
फिर श्राज तमाम विश्वविद्यालयों में ऐसे पाठ्यक्रम की शिक्षा हो जिससे लोगों को यह 
शिक्षा मिले कि हम किस प्रकार दूसरों के लिए. अपना जीवन उत्सगग करके जी सकते हैं, हमारा जीवन 
किस प्रकार दूसरों की हत्या पर नहीं टिका है, आ्रादि | श्रतः सभी लोगों के मन में इस प्रकार के एक 
अहिंसा शोधपीठ के निर्माण का संकल्प हुआ तथा उसका बौद्धिक एवं रचनात्मक कार्यक्रम प्रारम्भ 
किया गया | बोद्धिक क्षेत्र में अब तक जितने चिन्तन हुए, हैं, उन्हें एक अोर संकलित करने के लिए. 
बिश्य अहिंता-कोष की योजना बनी, जिसमें अरब तक के महात्माओं, तीर्थंकरों, पैगम्बरों आदि ले अहिसा 
के संबंध में, जीवन के कल्याया के संबंध में जितना भी सोचा, जो भी ढंग श्रपनाया, केवल हमारे 
देश में ही नहीं, बल्कि दुनिया के तमाम देशों में जो सोचा गया या उन देशों की जातियाँ जो 
दूसरों को जिन्दा रखकर जी रही हैं एवं दूसरो की मौत पर टिकी नहीं हैं, उन सभी के बारे में सारे 
विचारों एवं उनके सम्बन्ध में परिचयों फो संचित किया जाय और इसे अह्िसा विश्व-कोष का रूप 
दिया जाय | इसके लिए कई हजार शीर्षक बनाये जा चुके हैं, जो जीवन एवं जगत्‌ की समस्याओं से 
सम्बन्धित हैं। किस प्रकार से खाने-पीने एवं जीवन के अन्य व्यवहार मैं हिंसा से चचा जा सकता है, 
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.. उन बिचार्रो एवं उनके दंगों का भी. संकलन उसका उहेध्य है। श्रंत्र बदिं उठे: अत बढ़ाना है; 
- उसका निर्माण करना है तो उसे अनेक लोगों की शक्ति, विद्वानों के मस्तिष्क शादि की चरुूतत है! 
इस सम्बन्ध में जो भी जितना सहयोग देना चाहें, इस बात के लिए संकल्प करें कि उसकी शक्ति को 
उपयोग मानव जीवन के सह्दी उद्देश्य में होगा। लीन एवं भवन के निमोण के . सम्बन्ध में सेठ! 
गोविन्द दाल कुछ फहेंगे। मवुन अहिंता नहीं है। वह आत्मा मैं रहती है। उसे जगाने की आब- 
शयकता है, पर भवन की भी जरूरत है | इस सम्बस्ध मैं चार विचार सोचे हैं :-+//* 

(१) अहिंसा के सम्बन्ध मैं तमाम विद्वानों के लेख एक पत्र में अकाशित होते रहें ताकि लोग 
को यद जानकारी प्रास दो सके फि दुनिया के विभिन्न देशों एवं जातियों के लोगों ने विभिन्न कालों 
में श्रहिंसा के सम्बन्ध में क्या विचार फिया है और वे झ्राज क्‍या विचार कर रहे हैं? - 

(२) संसार में अहिंसा को माननेवाली कितनी जातियाँ हैं, उनका क्‍या परिचय है तथा 
उनके क्‍या विचार हैं, उनसे लोगों को परिच्चित कराया जाय। इन लक्ष्यों को ध्यान में रख एक पत्र 
झद्िंसा-पथ नाम से श्रैमासिक चाल किया गया | पर बाद में विश्वधर्म-सम्भेशन की शोर से प्रेंका- 
शित “विश्वधर्म' नामक मासिक पत्रिका# के ही विशेषांक के रूप में प्रत्येक तीन माह के बाद प्रकाशन 
करने का निश्चय किया गया है | 

(३ ) जहाँ धर्म के नाम पर या राजनीति या समाज के नाम पर हिंसाएँ दो रही हैं, पहँ नये 
ढंग से अद्विंसक सत्याग्रह करना द्ोगा, क्रांति करनी होगी । यदि मनुष्य के नाम पर पशुओं की इत्या 
होती है, तो विचार करना पढ़ेगा कि उसकी उपयोगिता क्या और कह है ! 

( ४ ) जहाँ समाज, समाज की श्र मनुष्य, मनुष्य की हत्या करता है, चाहे व्यापार के द्वारा 
या दूसरे ढंग से शोपण के द्वारा उसके विदद्ध मां श्रहिंसक सेना का काम करना है | इस सम्बन्ध में 
कुछ विचार भी किया गया है और अ्र॒म्नल भी किया गया है। । 

श्रद्टिंसा-शो धपीठ की योजनः को दिल्ली-सम्मेलन में बौद्ध, मुस्लिम, क्रिश्चियन, जैन, वैदिक 
आदि धर्म के सभी प्रतिनिधियों का समर्थन प्राप्त हुआ । लोगों ने शिक्षा-संस्कार के द्वारा दृष्टि 
कोण के निर्माण में सफलता की आशा की थी । श्रव लोगों के सामने यह प्रश्न है कि वे विचारें कि 
अब श्रहिंसा के सिवा कोई दूसरा रास्ता नहीं है। आज अ्रनेकानेक प्रकार के बम आदि शर्मात्र बन 
गये हैं, पर अब वह समय आ गया है कि लोग दूसरों को मारकर या गुलाम बनाकर नहीं जी 
सकते हैं, उन पर शासन नहीं कर सकते हैं और उनके स्वामी नहीं रह सकते हैं ! सबको अपने सभान 
समभना होगा, दूसरों की गरीत्री को अपने सहयोग से मिटाना होगा । यही श्रहिंसा का दृष्टिकोश है 
और अढ्विंसा की भावना है ! भ्रदिंसा की नीति इतनी ही नहीं है कि आ्राप हिंसा न करें | इसका केपल 
'निगेटिब ' निषेधात्मक श्र्थ या या पहलू ही नहीं है, बल्कि 'पॉजिटिव' विधेयात्मक पहल भी है और 
वह यह है कि वैसे सभी कार्यों को करना चाहिए और उनका करना कत॑व्य है, जिससे हिंसा को श्रहिंसा 
के द्वाए रोका जा सकता है। इसके अनुसार, तमाम शुभ कार्यों को करने तथा अशुभ कार्यों के निषेध 
की आवश्यकता है। दोनों ही इतियों को जाशत करना द्ोगा। हिंसा न करने से हिंसा से तो बच 
गये; प्र उससे 'केबल' निञ्र का लाम हुआ, समाज का लाभ नहीं हुआ और वह कहिंसा का अ्यापक 


# इस मासिक का पता है-- 
के० ६०।१७, दुलधिनजी रोड, वाराणसी 
संपादक : सतीश कुमार, वार्षिक मूल्य : ५ रुपया 
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अर्थ भी नहीं हो सकता । अ्रष्टिंसा का इतना ही श्र्थ नहीं कि केवल पशु को मत भारो, शोषण मंतते 
करी आदि | उसका यह भी अ्रथ है और उसे भी बताना होगा कि क्‍या करो जैसे दुनिया की भलाई 
करों, कल्याण करो, प्रेंम करो, हिंसा बन्द करों, दूसरों से प्रेम से मिलों, सब पर दया करो, जीवों की 
रक्षा करो, उनसे सहानुभूति करो श्रादि | तभी अ्रह्ििसा का व्यापक अर्थ प्रगट हो सकता है। इसी 
अर्थ से विश्व अ्रद्विंसा-संघ की स्थापना हुई, जिसमें विभिन्न देशों एकं धर्मों के प्रतिनिधि हैं । 


शोधपीठ की योजना, बौद्धिक, आध्यात्मिक एवं मानसिक विकास की है। जब उसका 
सन्देश दुनिया के सामने लोग लेकर चलेंगे तो एक नया रूप दृष्टिगोंचर होगा | श्राज जो पाय्यक्रेम 
चल' रद्द है, उसमें भावी पीढी को इन्सान बनाने के दृष्टिफोश को लेकर नये पाठ्यक्रमों को लगाने 
की जरूरत है। इसी श्रदिंता के विश्वास को लेकर हम चल रहे हैं और इसी विश्वास की लेकर 
महात्मा गांधी मी चलते थे | 


प्रहिंसा का स्नरूप दर्शन 


सेठ गोबिन्ददास 
पहले हमें कुछ सिद्धान्तों पर भी विचार करना आवश्यक होता है| मनुष्य तथा दूसरे 
प्राणियों में बहुत अन्तर है. और बह यद्द है कि मनुष्य किसी 
कार्य को करने के पहले विच्वार एवं चिन्तन करता है और 
तत्पश्चात्‌ उसके अनुरूप कम करता है। दूसरे प्राणियों में 
निसर्ग ने, ईश्वर ने चिन्तन करने की वह शक्ति नहीं दी; 
जो मनुष्य को दी है | इसीसे मनुष्य सृष्टि का सर्वश्रेष्ठ प्राणी 
माना जाता है | मनुष्य ने जो सबसे बडी खोज की है, जहो 
तक आज के बड़े-से-बड़े वैज्ञानिक नहीं जा सके हैं, वह यह 
थी कि तमाम सृष्टि एक-सो दहै-जो भे, बह आप और जो 
श्राप वह सारा विश्व | यह शान सर्वप्रथम भारत को ही प्राप्त 
हुआ बेदों एवं वेदान्तों में इस श्रर्थ के कुछ सूत्र भी मिलते 
है। ऋग्वेद में एक सूत्र है--“अहम ब्क्षास्मि, तत्तमति, 
सर्वम्‌ खस्विदम अहम? | अथात्‌ मैं ब्रह्म हूँ, ठुम भी वही 
हो एवं सभी अ्रहमय हैं। इसीसे “बतुतैव कुद्ठम्भकम? का 
सिद्धान्त स्वतः) आ जाता है। इसीलिए दूसरों के उपकार सेठ गोविन्ददास 
करने का था उनके लिए, कुछ करने का जो सिद्धान्त है, वह वास्तव में स्वयं का उपकार है, न कि 
भरोपकार । मैं चद्दी जो आप, समस्त सृष्टि यही जो में श्रौर अप तो मश्न दूसरों के उपकार का नहीं, 
बिक अपने ही उपकार का दोता है। इस प्रकार समस्त सृष्टि को जब्तक मनुष्य नहीं देखता, तत्र 
तक बह केक्‍्ल दूसरों के लिए काम नहीं कर सकता है। आप इस सिद्धान्द के श्रनुसार समस्त धर्मों 
को लें । वेदान्त,मैन, बोद्ू, ईसाई, इस्लाम, चीन श्मादि देशों के धर्मो, समस्त संसार के धर्मों को लें; 
उनमें यदी मिलेगा कि तेरी कीर्ति दूसरों के श्रति ऐसी होनी चाहिए, जेती दूसरो से तू स्वयं श्रपेज्ञा 
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कीमतराय जैन अआपिदवर नारायण | 


... कऔन 


ये हें वे महिला कार्यकत्रियाँ, जिन्होंने पुरुषों के साथ कदम-से-कदम 
मिलाकर काम किया श्रौर हर तरह को सहायता करके झरायोजन 
को सफल बनाने का श्रेय प्राप्त किया । 


दा 









अमरादेवी रामपुरिया श्रीमती पेपादेवी रामपुरिया श्रीमती लहरी बहन 
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भ्रीमती चंचल बहन हेमाणी 





भीमती च॑पाकुमारी सिंधी द 


श्रीमती इंदिरादेवी मुकीम 


करता है। यदि हम इसे मान लें, तो भ्रहिंता आप से झाप झा जाती है। मनुष्य स्वशावतया अपली 
हिंसा नहीं करता है ओर यदि तमाम सृष्टि वही है, जो वह है तो मनुष्य स्वयं की दिंता किस अकफार 
कर सकता है ? जैन धर्म की सबसे बड़ी बात अहिंसा ही है 
झान के संसार में इस झह्दिंसा की नितनी आवश्यकता है, उतनी और किसी वस्तु की नहीं है। 
अंग्रेजी में'डाकनेस विफोर डॉन'की एक कहावत है,श्रथात्‌ उषा या प्रकाश फैलने के पूर्व गहन झत्थफार | 
आज हिंसा का जो रूप देखने को मिलता है, आज के पहले शायद यह #प केभी देखने 
को नहीं मिला। इतिद्वास में मानव द्वारा ऐटम के सहश शख्जास््रों का निर्माण नहीं हुआ था। अभी 
रूस के एकमात्र तानाशाह भी खश्चेव ने अपने एक वक्तव्य में कहा कि उसके यहा एक ऐसे शरभ 
का निर्माण हुआ्रा है, जेसा अ्रब तक दुनिया मैं कहीं नहीं हुआ | एक ओर आप देखें कि वे दूसरे प्रो 
मैं पहुँचने का प्रयत्न कर रहे हैं और दूसरी ओर हिंसात्मक साधनों की तैयारी में संलग्न हैं, जिससे यह 
खतरा एवं श्राशंका है कि यह हमारा ग्रह, पृथ्वी ही रहेगा या नहीं ! सबसे पहला विस्फोटक पदार्थ 
बारूद बना पर, उस समय कौन उसके इस चरम विस्तार के बारे में सोच पाया था। श्रतः इस 
परिस्थिति में में सोचता हूँ कि सभी धर्मों में स्वीकृत श्रहिंसा का सारे संसार पर यदि राज्य नहीं हुआ, 
तो ऐसा बम भी बन सकता है, जिससे इस भूमण्डल के भी टुकढ़े-टुकड़े दो जायें। यह निश्चित 
है कि इन दो बातों मैं से एक होने वाली है | हम या तो नाश की श्रोर जायेंगे। नहीं तो सारे संसार 
में अदिंसा का राज्य द्ोगा | दो मैं से एक बात अ्रवश्य होने की दे । 
अद्िसा के श्रब तक के इतिहास को देखेंगे तो पता लगेगा कि उसे धर्म का अंग माना गया 
झर दुनियादारी मैं उसे स्थान नहीं दिया गया । जैन धर्म ने उसे स्थान दिया है, जो उसकी विशेषता 
है। धर्म को मी नित्य प्रति के; रोज के कार्यों एड कर्तव्यों में स्थान नहीं दिया गया । गांधीजी ने ज़ो 
सत्रसे बड़ा काये किया, वह अहिंसा को केवल धर्म का एक अंग या ज्षेत्र नहीं माना, परन्तु उन्होंने 
कहा कि सारा जीवन व्यक्तिगत एवं सामूहिक जब तक श्रदिसामय नहीं हो जाता, विश्व का कल्याण 
नहीं होगा | हम “वसुगैव कुटम्बरकम? तथा “सर्वभूतद्विते रताः” कहा करते है। झ्नता हमारा 
व्यवहार जो मनुष्य के प्रति है, वह अन्य जीवों के प्रति भी होना चाहिए | 
मैं ४० वर्षों के जीवन मैं केवल एक दी संस्था, कांग्रेस में रहा हूँ और में उसका बड़ा समर्थन 
करता हूँ । केन्द्र एवं प्रान्तों मैं उसका शासन है। पर कांग्रेसवादी रहते हुए, भी जो कांग्रेस सरकार 
मछली खिलाने का प्रयास कर रही है, मुर्गी और श्रन्डों के विकास से जो वह लोगों को मांखाहार की 
शोर ले जा रही है, उसे देखकर मेरे बदन मैं शिर से पैर तक श्राग लग जाती है ! मेरी समर में नहीं 
श्रात्रा कि जिस देश ने यह पता लगाया कि समस्त पृथ्वी मैं एक ही तत्त्व है श्रोर जहाँ तक श्राज्ञ के 
वैज्ञानिक मी नहीं पहुँच पाये है, उसी देश में आ्राज जितने सामिष हैं, उतने दुनिया में कहीं नहीं । 
जब दम विचार के उस सोपान तक पहुँच गये थे तो फिर निरामिष भोजन की जगह पर सामिषर का 
प्रचार किया जाय, एक प्रकार से महात्मा गाधी के अ्रहिंसा-पिद्धान्त के विपरीत मुर्गी, अण्डे एवं मछुली 
आदि का प्रचार तो मेरी समझ में ही नहीं श्राता है। मैं तो यह मानता हूँ कि श्रहिंसा केवल धार्मिक 
छत्र की वस्तु न होकर सम्पूर्ण जीवन की वस्त है। 
मैं यथाशक्ति गाय की सेवा करता हूँ । उसे मनुष्य के बाद समस्त चेतन-सूद्टि (पशु, पहनी, 
कीट श्रादि) का प्रतीक मानता हूँ। मेरा विश्वास है कि ऋषि, मुनियों, तीर्थकर्रों तथा चिन्तक एंज॑ 
विचारशील लोगों ने इसका पता लगा लिया था ओर इसीलिये गोरक्षा को समस्त सृष्टि की रक्षा का 
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प्रतीक मान लिया गया था । यदि निरामिष भोजन के सबसे ऊँचे सोपान तक पहुँचना है, तो उसके लिए, 
गाय की सबसे बड़ी ग्रावश्यकता है | यद दूध, घी और बेलों पर निर्मर श्रन्न नहीं मिल्षता तो हमे 
ली नहीं सकते | झ्ाज स्वराज्य के १२ वर्ष के बाद भी गोवध बन्द नहीं हुआ । सरकार के कार्यों को 
देखकर अर्डे, मछली आदि के प्रोत्साइन को देखकर शिर से पैर तक आग लग जाती है। यदि आज 
देश एयं विश्व का उपकार करना है, तो सिद्धान्ततः यह मान लेना चौहिए, कि जब तक सम्पूर्ण जीवन 
मैं हम अ्रहिंसा को नहों लायेंगे, व्यक्तिगत एव सामूहिक रूप से अ्िता के पूरक होकर जीवन नहीं 
चलायेंगे तथा उसके श्रनुरूप अपने देश एवं संसार के जीवन को चलाने का प्रयत्न नहीं करेंगे, तब 
तक न व्यक्ति कल्याण हो सकता है और न विश्व का | 

मुनिजी ने शिक्षा में श्रामूल परिवर्तन की श्रावश्यकता बतायी जिसके लिए, बिश्व अदिसा संघ 
की स्थापना की गयी है। बह सर्वथा एक स्वतस्त्र संस्था है। यद्यपि बह विश्वध्म-सम्मेलन से सम्बन्धित 
है, फिर भी जो लोग धर्म के नाम से नाक भों सिकोड़ते हैं, उनके लिए. मी वहाँ स्थान है । यद्यपि धर्म 
का अ्रर्थ संकुचित नहीं, बल्कि व्यापक है श्रोर उसका श्रर्थ अंग्रेजी के 'रेलिजन! से पूर्ण रूप से 
प्रकट नहीं होता है, फिर भी हमारा राज्य धर्म निरपेज्ञ है। कुछ लोग धर्म को संकुचित श्रर्थ में 
लेते हैं, उनके लिए! विश्व श्रद्टिंसा-संघ में कोई रुकावट नहीं है | 

अहिसा-विश्वविद्यालय एवं शोघपीठ के लिए, जमीन की श्रावश्यकता है ही । उसके बिना काम 
नहीं चलता। मुनिजी के विचारों से मैं सहमत हूँ कि अ्रहिंसा मकान में नहीं रहती, पर जत्र तक मनुष्य 
साढ़े तीन हाथ का ग्राधिभौतिक प्राणी है, तन्र॒ बह इस शरीर के साथ कई श्रवश्यकताएँ बनी ही 
रहेंगी और उनकी पूर्ति की आ्रावश्यकता भी होती रहेगी | श्राशा है, जमीन दिल्ली में शीघ्र ही मिल 
जायगी, जिसके लिए प्रयत्न चल रहा है। उस पर भवन का निर्माण हो जाय और उसके लिए. सभी 
अ्रीमन्‍्त लोग यथा सम्भव श्रपनी कमाई से दान दे। ऐसा पता चला है कि कलकत्ता के लोग 
मी उस प्रकार के एक विश्वविद्यालय की स्थापना करना तथा भवन का निर्माण करना चाहते हैं । 
यह बड़ी श्रच्छी बात है। इससे काम की और भी अधिक प्रगति हो सकेगी । दोनों केन्द्रों की स्थापना 
से कार्य का विस्तार द्रुत गति से सम्भव हो सकेगा | 

झहिंसा विशान-कोष के संकलन का कार्य अपनी दृष्टि से सससे महत्त्वपूर्ण है। हमारी दृष्टि से 
इस प्रकार का कार्य कभी नहीं हुआ । 'अद्दिंसा-पथ पत्रिका? का प्रकाशन प्रारम्भ किया था | अब उसे 
विश्वधर्म-सम्मेलन की पत्रिका 'विश्वधर्म' से ही सम्बन्धित करने का निश्चय किया गया है, जिसमें 
चार श्रंक श्रहिंसा के निकलेंगे श्रौर श्राठ सम्मेलन के। फिर विचारों के श्रादान-प्रदान के लिए कुछ 
गोष्ठियाँ हों | दिल्ली मैं वैसी गोष्टियों का आयोजन किया गया है श्रौर हम चाहते हैं कि वैसी गोष्टियोँ 
जगह-जगह पर हों, जहाँ कुछ लोग जमा होकर और बैठकर विचार कर सकें | शांति-सेना के भी 
संगठन की योजना है| विनोबाजी भी शान्ति-सेना संगठित करने का प्रयत्न कर रहे हैं | हमारा भी यह 
लक्ष्य है| फिर चिकित्सा के ज्षेत्र में कुछ अनुसन्धान कर रहे हैं कि अहिंसा से किस प्रकार चिकित्सा 
कर सकते हैं | उप्तमैं योगासन आ्रादि को स्थान देना चाहते हैं | उठी के साथ श्रहिंसा सम्बंधी छात्र 
वृत्ति ( पोस्टग्रेजुए2 स्कॉलरशिप ) भी देने की योजना है। उसके लिए ऐसे विद्यार्थी मिलें. जो 
बी० ए० के बाद अ्रपनी शिक्षा जारी रखें श्र उनको कुछ छात्र-वत्तियाँ दी जायें | 
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सेष्ठ सोहनछाल पूथवृ 
स्वप्रथम मुनिश्री सुशील कुमारजी मद्दाराज को हार्दिक बधाई देता हूँ कि साधु समाज से उन्होंने 
आ्रांज देश एवं विश्व के समक्ष एक बहुत ही जरअदस्त एवं सूक और विचारपूर्श कार्यक्रम प्रस्तुत 
किया है। इस समय उसे कलकत्ता के नागरिकों के 
सामने रखा है श्रोर सचमुष्व में यदि यह स्कीम लागू 
हो जाय आर उसमें कलकत्ता के नागरिकों, जिसमें 
विशेषकर श्रीमन्‍्त लोगों का हार्दिक सहयोग प्राप्त दो 
जाय तो आप सभी देखेंगे कि श्राज विश्व में जो हिंसा 
का बोलबाला हो रहा है उसके सामने यह एक बड़ी 
शक्ति सिद्ध होगी | यह योजना वास्तव में बहुत सुन्दर 
एवं मनोवैज्ञानिक है, जिससे सभी व्यक्तिया-पुरुषों एवं 
स्त्रियों-का कल्याण सम्भव है। यह एक जबरदस्त गैर- 
सरकारी योजना है। इस योजना को चालू करने के लिए 
ग्रार्थिक सहयोग की जरूरत है। बुद्धि से सहयोग देने के 
रु लिए. बुद्धिबादी लोगों का सहयोग प्राप्त है | श्रत श्रर्थ एवं 
ञ जमीन की जरूरत है, जिससे कलकत्ता एथं दिस्ली में 
सेठ सोहनलाकभी दूध. इरतें दो रवापना हो सके । सुतिजी ने तो जीषन में 
श्र्थ का त्याग कर दिया है। उनकी बुद्धि एवं शरीर का सहयोग हमें उपलब्ध है, यह एक बहुत बड़ी 
बात है | यदि श्रौमन्‍्त लोग स्वेच्छा से ऐसे कार्यों में सहयोग नहीं देते हैं, तो साम्यवाद पर जो 
छींटाकशी होती है, उसका शिकार बनना पड़ेगा | यदि वे श्रह्िंसा के ढंग से नहीं आते, जो मानकः 
कल्याण एवं हिंसाको रोकने का एकमात्र उपाय है, तो उनका स्वयं का तो नाश होगा दी, साथ ही 
सारे समान के नाश के भी ये ही जिम्मेबार होंगे। कलकत्ता एवं दिल्‍ली में दो मकाश-स्तम्भों की तरह दो 
केंद्रों का निर्माण श्रत्यन्त श्रायश्यक है | फिर तो उसका प्रसार सारे विश्य में होगा ही | भीमन्त लोगों 
का कलकत्ता मैं भी एक केन्द्र स्थापित करने का विचार एक जबरदस्त एवं सराहनीय विचार है। यह 
एक परोषकारपूर्ण भाव है | इसमें तो निज का ही कल्याण है, इसी भावना से लोग आगे श्रायें | इसे 
परोपकार से नहीं तो अपने उपकार की मावना से ही क्रियान्वित करने के लिए लोग थआगे आराये। ऐसे- 
ऐसे लोग हैं, जिनके पास विषुल सम्पत्ति है और यह निश्चित है कि सम्पत्ति उनके साथ नहीं, 
जायंगी, तो इस त्तत्व को समझ कर वे उसका उपयोग श्रेय पथ में लगा कर क्यों नहीं अपने 
जीवन एवं श्रर्थ को सार्थक बनाते हैं? दिल खोलकर लोग इस महान कल्याणकारी कार्य में 
सहयोग प्रदान करें | 
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कलकत्ता में गोमाता एवं श्रन्य प्रकार की दिंसाएँ मर्यंकर रूप में चलती हैं और उसका 
उत्तदायित्त कलकत्ता के लोगों पर है। यदि वे इससे च्राण का मार्ग नहीं अपनाते हैं, तो यह महापाप 
समस्त मानव जाति को खा जायगा। अ्रद्िता शोधपीठ की योज़नां के पीछे ऐसी हिंसाओं को 
दूर करने का मार्ग छिपा है । यह काम किसी एक का नहीं है | सभी को मिलकर सामूहिक रूप से 
दिल्ल खोलकर काम करने की झ्रावश्यकता है | 


 ज्ुग को मांग 


संठ अचल सिंह 

आज के समय की माँग श्रहिंसा है| दुनिया की तमाम शक्तियों आज अहिंसा चाहती हैं, पर 

उनकी श्रहिंता मनुष्य तक ही सीमित है | हम भारतवातियों की श्रहिंसा मनुष्य से भी श्रांगे पशु, 

कीट, पतंग श्रादि तक है। खासकर हमारे जैन, बौद्ध, वैष्णव श्रादि धर्मों में श्रहिंसा के सिद्धांत बड़े 

ही मार्मिक ढंग से प्रस्तुत किये गये है। श्राज का संसार उसका उपयोग नहीं कर रहा है । उससे वह 

दूर होता जा रहा है | मुनिजी ने यह योजना प्रस्तुत की है कि किस प्रकार श्रहिंसा को राज-काज, 

समाज, राइ आदि के कार्यों एवं व्यवद्ारों में लाया जा सकता है। भगवान महावीर ने भन, 
वचन एवं काया से हिंसा के होने की बातें बतायी है ! 


सेठ गोविन्ददासजी की योजनानुसार कार्य हो रहा है । कलकत्ता में विश्वधर्म-सम्मेलन के 
द्वितीय श्रधिवेशन का श्रायोजन प्रसन्नता की बात है। इस महानगरी का हर दृष्टि से एक विशेष 
महत्व है श्रोर यह एक राष्ट्र का प्रमुख केन्द्र है। मुझे ऐसा विश्वास है कि कलकत्ता के निवासी एक 
ऐसी योजना बनायेंगे, जिससे विचारोंका अप्तार देश ही नहीं, अ्रपितु विदेशों में भी होगा और वह 
सारे संसार को श्रढहिंता एवं शाकाहार के पथ पर लाने में सफल हो सकेगा | 


१६४७ में विश्व शाकाहार-सम्मेलन के जलेसों का आयोजन दिल्‍ली, बम्बई, पटना एवं 
कलकत्ता में हुआ | यह श्राज समय की माँग है श्रौर उसे आगे बढ़ाना आवश्यक है। श्राशा करता 
हूँ कि कलकता के निवासी इसमें उचित रूप से हाथ बटायेंगे और कार्य को आगे बढ़ायेंगे। इस 
योजना को प्रधान भन्‍्त्री नेहरू श्रादि का भी समर्थन आस है श्रौर भला ऐसी उपयोगी, अत्या- 
वश्यक भर व्यावहारिक योजना को किसका समर्थन प्राप्त नहीं होगा । यह कार्य यदि अच्छी 
तरह चला तो देश, समाज, राष्ट्र एवं सारे विश्व की उन्नति होगी। सभी कार्यों के लिए सरकार पर 
ही निर्भर रना उचित नहीं है | जिस प्रकार स्कूलों में कुछ काम सरकारी और उनसे भी अ्रधिक गैर 
सरकारी प्रचन्ध से चलते हैं, उसी प्रकार श्रहिंसा विश्वविद्यालय की भी गैर सरकारी ढंग से स्थापना 
किया जाना विशेष महत्व रखता है और ऐसी संस्था की आज बहुत बड़ी आ्रावश्यकता है। में झाशा 
करता हूँ कि इसमें सभी लोगों का सहयोग प्रात होगा । ,. 


पड 


हद होकर गगे नें 


सेट झानन्द्रांजबी सुराणा 


दुनिया में धर्म एक अमूल्य रत्न है। वह मनुष्य को मनुष्य बनाये रखता है और उस पथ 
पर झागे बढ़ाता है| परन्तु आज पता नहीं -धर्म कहां जा छिपा है, लोगों में उसका क्यों भाव हो 
गया है, क्‍यों उससे वितृष्णा हो गयी है, क्‍यों अधर्म धीरे-धीरे बढ़ता जा रहा है! 


अपनी शिक्षा-प्रणाली मैं धर्म की पढ़ाई का नहीं होना 
ही ऐसी परिस्थितियों के निर्माण का कारण है। अनेक 
विश्वविद्यालयों को बन्द करना पड़ा है और श्आाये दिन अनेक 
उच्छंखल घटनाओं का समाचार मिलता रहता है। सरकार 
के द्वारा भी मॉरल एवं स्पिरिचुअल ( नैतिक एवं आ्राध्या- 
त्मिक ) शिक्षा के सम्बन्ध मैं एक समिति का गठन किया 
गया है। पर कहीं ऐसा नहीं हो कि उसकी पढ़ाई का विभाग 
पूर्ण रूप से अलग पड़ जाय। जरूरत इस बात की है कि 
सामान्य शिक्षा में ही उसका समावेश दो । 

जमाने की माँग को देखते हुए मुनिजी महाराज ने 
बम्पई, उज्जैन, भीलवाड़ा में सर्वधर्म-सम्मेशनों का आयो- कप] 
जन किया | दिल्‍ली में जब वे श्राये तो हम लोगों को 
विश्वास नहीं था, पर यह उनके ही धुन की बात थी कि बह * 
केवल हुआ्रा ही नहीं वल्कि श्रत्यन्व सफल रहद्दा | जिंस पर 
प्रधान मन्‍जी नेहरू भी आश्चर्य करते थे। आ्रापकी यह | 
विशेषता है कि आप घुन के पकक्‍के हैं श्रोर जिस ! 20202 02022 
पर आपका मन डट जाता है, उसे पूरा करके ही 
रहते हैं। आपने बम्बई में हिंसा को बन्द कराने में सेठ भानन्द्राजजी छुराणा 
एक महत्त्वपूर्ण काम किया; गुड़गाँव के माता के मन्दिर में हिला को बन्द कराया | दिल्‍ली का समेलन 
हजाएं बों में झपने ढंगका एक ही है शरौर निसके कारण नेहरूजी को कहना पड़ा कि-“मुनिजी इस 
ए गुड मैन, गुड साधु ऐशड गुड श्रोर्गनागज़र”-श्रर्थात्‌ मुनिजी एक भद्र मानव, एक सच्चे साधु 
तथा एक सफल संगठक हैं | यह एक अजीब ब्रात थी कि लाल किला, जो कभी किसी आराम जनता 
के समारोह के लिए प्रास नहीं होता था, वद भी मिला। उक्त सम्मेलन में उसके कार्य को स्थायित्व 
प्रदान करने के लिए मुनिजी महाराज की इच्छा हुई कि अहिंसा शोधपीठ एवं झ्टिसा-विश्वविद्यालय 
की स्थापना की जाय | यदि जमीन मिल्र जाय तो शोधपीठ का कार्य प्रारम्म हो जाय | दिल्ली में 
काम करने वाले बहुत हैं ओर उतमें तीन मूर्ति जो यहीं हैं--सैठ अ्रचल सिंहजी, सेड गोविन्ददासजी 





प्र्श्‌ 


और सन्त कृपाल सिंहजी महाराज और उनके अतिरिक्त सर्व भी काकासाइब कालेलकर, राष्ट्रपति, 
उपराष्ट्रपति आ्रादि का सहयोग प्रास है। उपराष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन की इसमें पूर्ण दिलचस्पी है ओर 
इस सम्बन्ध मैं सदा हम लोगों से पूछताछ करते रहते हैं । गत बार उन्होंने पूछा तो उन्हें पूरे दो खाल 
की अ्रवधि की गतिविधियों से परिचित कराया गया | एक शआ्आदमी ने एक दिन ठीक ही कहा कि 
मुत्रिमी श्रापकी एक ऐसे सिद्ध भिल्ल गये हैं कि कद्दा नहों जा सकता, पर आप लोग उनका उपयोग 
नहीं कर पा रहे हैं | इसके सम्बन्ध में राष्ट्रपतिजी ने कहा कि संसार में हजारों विश्वविद्यालय हैं, पर 
यह अपने ढंग का एक द्रीओऔर श्रनृहा होगा | हम सत्र अमी इसकी कीमत वास्तव मैं समझ नहीं रहे 
हैं| श्राज चारों श्रोर हिंसा का जो दौर है, उसे वे किस प्रकार जान सकते हैं, जो श्राराम से अपने परों में 
पड़े हैं या मोटरों मे ही घूम कर संतोष कर लेते हैं | इस विश्वविद्यालय में दवाओं का भो अनुंघान होगा 
तथा सर्वांगीण चारित्रिक निर्माण होगा । आवश्यकता इस बात की है कि जो लोग श्रहिसा में विश्वास 
करते हैं, भद्धा रखते हैं. या उसके श्रनुरूप जीवन-यापन करते हैं, थे यदि समय" रहते “नहीं चेते और 
हिंसा इसी प्रकार श्रवाध गति से चलती रही, जिस प्रकार वह श्रमी चल रही है तो वे भी उसमें घसीटे 
जायेंगे और उससे बच नहीं सकेंगे | इसलिए, श्रत्र चहारदीवारी के अन्दर बैठकर बातें करने का समय 
नहीं है। अ्रव हम, आपको उसी प्रकार मैदान में श्राकर काम करना है जिस प्रकार मुनिजी मद्दाराज 
काम कर रहे हैं श्रोर तभी हिंसा पर अहिसा की फतह होगी, नहीं तो पता नहीं कि कया होगा? 





श्री मूलचन्दजी जेन, संसद-सद्स्य 

आज दुनिया में दो बड़ी विचारधाराएँ हैं--एक श्रभी काफी बड़ी दीखती है श्रोर जिस ओर 

संसार के बहुतों लोगों का ध्यान है, वह्द साम्यवाद या कम्युनिज्म है और दूसरी है, श्रढिंसा | आप 
सभी जानते हैं और में समझता हूँ कि वैसे तो आप बहुत दिनों से “अद्विंसा परमो धर्मः” सुनते शआ्राये हैं 
पर उस और हमारे देश भारतवर्ष के और संसार के श्रन्य देशों के लोगों का ध्यान तब खिंचा, 
जब उसे आधुनिक काल में महात्मा गांथी ने रखा | जब उसके माध्यम से सेंकड़ों वर्षों से जकड़ी 
गुलामी की एक बहुत बड़ी समस्या को सुलझाया जा सका, तो सभी का ध्यान उस ओर गया। श्रद्विसा 
अब तक किताबों या मुनिजी महाराजों या उन सरीखे लोगों के व्यक्तिगत जीवन में ही सीमित रही | 
लोगों में वह भावना विद्यमान जरूर थी, पर जन-साधारण उस और तत्र खिचा, जब भारत की 
आजादी की समस्या जो हमारे दुनिया की एक बहुत बड़ी समस्या थी, श्रदिंसा के माध्यम से इल को 
जा सकी । फम्युनिज्म जो समस्याओं का हल अपने ढंग से करता है और यह नहीं भूलें कि उसकी 
ओर दुनिया की जनसंख्या की एक बहुत भारी तायदाद-चीन की ५५४ करोड़ श्राबादी, रूस की आ्रावादी 
एवं श्रन्य देशों के लोगों में खिंचाव है| पर यह देखकर कि भारत दुनिया की बड़ी समस्या की श्रहिंसा 
से हल कर सकता है, सारी दुनिया की आँखे भारत की ओर लगी हैं। श्राज कलकत्ता के श्रीमन्त 
लोग इस बात को नहीं भूलें कि जब वे आराम का ज्लीवन बिताते रहते हैं, कम्युनिज्म-विचारधारा 


ष्प्ष 


भूख का इलाज झन्य रास्ते से प्रस्तुत कर सकती है। आज संसार के ब्नेक देश भारत की: 
सहायता कर रहे हैं करने की इच्छा रखते हैं-“इसी आशा से कि भारत कम्युनिज्म के खतरें को 
रोक सकता है | में यह नहीं कहता कि बढ कम्युनिज्म को रोक सकता है या नहीं । चूंकि वह भी एक 
तिद्धान्त के रूप में आ्राया है। श्रव सोचना यह है कि इन दोनों मार्गों में कौनसा मार्ग ठीक एवं 
प्रेय है। वह बेहतर है या नहों, हम उसे भ्रपने अमल से स्रिद्ध कर सकते हैं | भारत में एक इल्साल 
हुआ, जब भारत गुलाम था, बिम्तने उस समस्या को श्रहिंता के ढंग से सुलकाया। 


श्राज एक प्रश्न है कि समानता के सवाल को हम कम्युनिज्म से इल कर सकते हैं या 
श्रद्दिता से ? मेरा विश्वास है कि गरीबी, भूख आदि की समस्याओं को अरद्दिंसा से इल' किया जा 
सकता हैं पर उसके लिए. बहुत खोज, शोध एवं प्रयत्न की जरूरत है । यह एक श्रतीव असन्नता की 
बात है कि हमारे मुनिजी--जो मेरा तजुरवा है कि झब तक साधु-सन्‍्त, मुनि आदि व्यक्तिगत रूप से 
मन्दिरों, गुरुद्वारों, स्थानकों श्रादि में श्रपती साधना करते रहे और अपनी व्यक्तिगत आत्मा की शांति 
चाहते रहे तथा सामाजिक मामलों मे बहुत कम हिस्सा लेते रहे-उन्होंने उस दायरे से समाज-कब्याण के 
बहुत बड़े दायरे में आकर मार्ग-दर्शन किया है और मेरा विचार है कि यह श्रदिंसा-संघ तथा अ्रड्टिसा 
शोधपीठ एक महान कार्य सिद्ध द्वोगा। वह एक ऐसी संस्था बनेगी, जिससे दुनिया में एक महान 
कार्य दोगा। कम्युनिज्म एक कौमी ताकत है। वह भी एक तरीका है। उसके मुकाबले में अदिंता 
के तरीके से समाज-रचना एक बड़ी चीज तथा एक व्यापक काम है। हम अहहिंता-कोष की 
रचना का जो काम कर रहे हैं वह इस दृष्टि से एक महान कार्य होगा। अदिंसा-विश्वविद्यालय के 
माध्यम से हम नए तरीके से समाज की रचना करना चाहते हैं जिसके लिए शिक्षा में संस्कार लाना होगा, 
विचार में परिवर्तन लाना होगा और यदि इस तरद्द हम दुनिया को मार्ग दिखाना चाहते हैं, तो 
इसे करना होगा । सही माने मैं जिस प्रकार भारत प्राचीन काल में सभी देशों में अगुश्ना कहलाता था 
आर सिरतान समझा जाता था, आज भी इस मार्ग से कहला सकता है, यह रास्ता कठिन जरूर है । 

यह विश्वास है कि विश्व अद्दिसा-संघ जिस कार्य को लेकर चला है वह आगे बढ़ेगा और 
उससे देश' एवं विश्व का कल्याण होगा! 


हम सन एक हैं 


७ 

मुनि श्री जयन्ति लालजी महाराज 

प्रथम दृष्टि मैं यह विश्वधर्म-सम्मेलन ऐसा प्रतीत होता है कि सभी की मान्यताएँ झलग- 

ऋलग हैं, दृष्टिकोण अलग हैं तो इस प्रकार परस्पर विरोधी श्राचारों, मान्यताश्रों के रहते बे किस 
प्रकार से मिल सकते हैं श्रौर इस सम्मेलंथ का किस प्रकार से लाभ हो सकता है, पर केवल ऐसा 
कहने से काम नहीं चलेगा । यह तो श्रपूर्ण शान का द्योतक है. कि धर्मों मे मतभेद है। इसका श्रर्थ 
यही है फि धर्म के दार्शनिक ज्ञान का श्रमाव है। यदि प्रथम दृष्टि मैं आप किसी श्ृक्ष को देखेंतों 
उसकी पत्तियाँ एबं उसकी शाखाएँ सभी परस्पर एक-दूसरे से पृथक दिखालाई पड़ेंगी, पर जब 
उसके मूल, या जड़ को देखेंगेतो उनमे एकता का श्रनुभव होगा | ऐसी बात नहीं है किस 


८७ 


युग की आवश्यकता को देखकर धर्मों मैं जबरदस्ती से हम एकता लाने का प्रयास कर रहे हे 
एकता तो वास्तविक रूप से सभी धर्मों में है ही। दाशंनिक, शाजीय एवं आध्यात्मिक एकता 
इसके आधार हैं| 

झाब्र तक अमुक समाज एवं श्रमुक धर्म की जय के नारे सुनने को मिलते थे | राज सभी 
धंमों की जय का एक नवीन नारा सुनने को मिला। सड़क पर जो पुलिस आदि लोग थे, वे सभी 
के सभी उस और आकृष्ट होकर देखने लगे| यह सम्भव है कि उनमें विभिन्न धर्मों के अनुयायी हों । 
पर यदि किसी घम्म विशेष का नाम लेकर जय मनायी जाती तो उस धर्म के जितने अनुयायी होते 
उन्हें तो प्रसन्नता होती श्रोर उनका ध्यान श्राकृष्ट होता पर दूसरों को उसमें कोई दिलचस्पी नहीं 
होती, परन्तु इस एक नारेने सभी के मन को अ्रपनी श्रोर मोड़ा । किसी के मन में किसी प्रकार 
के विरोध की भावना नहीं श्रायी श्रोर सभी प्रसन्न हुए । 


कतंव्य-बोध 

के 
प्रश्न उठता है कि धर्मवाले लड़कर कया करेंगे ! उससे क्‍या लाम है ! यदि कोई नास्तिक से 
पूछे तो बह भी बुराई, पाप आदि को मानता है श्रोर उसे बुरा समझता है | फिर आप ही सोचे कि उसे 
रोकने के लिए कुछ करना होगा या नहीं ! श्रभी कुछ लोगों ने मास-मछुली खाने वालो के बारे में 
कहा | पर वे उतने बुरे नहीं हैं जितने वे, जो नहीं खाते हैं । वे तो बचपन से श्रधिकतर इसलिए, खाते 
हैं कि उनका जन्म वेसे परिवारों मैं हुआ | पर प्रश्न यह है कि जो नहीं खाते है, उन लोगों ने उनकी 
कितनी सेवाएँ की ओर उन्हें उससे मुक्त करने के लिए. कितना प्रयास किया। हम सभी को मिल- 
कर इस श्रधर्म को रोकने का प्रथास करने की आवश्यकता है। सभी धर्मवालों का यह कर्तव्य है 
कि जिसे ये पाप मानते है, उसके विरूद्ध एक मंच पर श्राकर एक मोर्चा कायम करें और जो उसे 
बुग मानते हैं वे तो उसे अ्रभी छोड़ने का निश्चय करे | ईश्वर है या नहीं आदि तात्विक विषयों को छोड़ें, 
बह तो चर्चा, विवाद, चिन्तन आदि का विषय है । पर सभी मानते हैं कि दूसरो की सहायता करना, 
सेवा करना श्रच्छा काम है | उस आधार से तो एक होकर प्रयास करना चाहिए | पाप को सभी मिल 
कर रोके । धर्मवालों ने उसके लिए क्‍या किया ? केवल भक्ति, पूजा श्रादि निश्चित रूप से श्र नहीं 
है। आप सोचें कि सभी किसान यदि माला लेकर बैठ जायें तो श्रन्‍्न की उपज कहों से हो ओर सभी 
लोग भूखे मरने लगें ! इसी प्रकार जरूरत यह है कि सभी योगदान देकर अ्रधर्म को रोकें ! मुनिजी 
का यह मिशन बहुत हो उचित है | बुराई एवं श्रधर्म जो दुनिया में फैल रद्दा है, उसे रोकने एवं थोने 
की जरूरत है। एक कोई गली है, तो उसकी सफाई में बौड़, जैन, इसाई, सनातन, नास्तिक, आस्तिक 
सभी मिलते हैं, उसी तरह इन बुराइयों को दूर करने का यह विश्वधर्म-संगम एक अनुपम साधन है | 
जब युधिष्टिर मद्दाराज ने भीष्म पितामह को जाकर कद्दा कि मद्वाराज श्रब राज्य में कोई दुखी 
नहीं है, कोई दरिद्र नहीं है, सभी सुखी हैं, राज्य का विकास अच्छा हुआ है, तो उत्तर में उन्होंने कहा 
कि श्र्थ॑-सम्पत्ति का होना अ्रच्छा है, दरिद्र रहना बुरा है, पर इससे इस भ्रम में नहीं रहना कि सभी 
ठीक है। सत्य यह है कि अ्रज्ञन के साथ और श्रधर्भ से युक्त शक्ति बहुत खतरनाक है। श्रतः धर्म 
एवं श्रर्थ का समन्वय बहुत ही श्रावश्यक है । भगवान मद्दावीर एक जगद में कहते हैं कि अर्थ एवं धर्म 
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खा मेल होना चाहिए और परम के बदले यदि झू्थ झपम का शरश झहसा करता है सो मयविलश 
को मिमन्‍्तण' मिलता है। झरे से शान करे लिये वुस्तक ली जा सकतीं है, दाने दिया भा सका ये 
किसी की सहायता की जा सकती है; पर उसी से सिनेमा. शराब झादि हर मकार के दुन्पेतसों के शक्कर 
में भी फँसा जा सकता है। जो मनुष्य घर्म को नहीं समझते और शेय को छोड़ कर मेय में अपनी ; 
सम्पत्ति को लगाते हैं, वे संसार के नाश के कारण बन जाते हैं। ध्र्थ बुरा नहीं है, यदि सरल व्यवहार 
हो, खादा भोजन हो और धन का व्यय दूसरों की सहायता में होता हो, पर यदि एफ करोड़पति पूरों 
मास्तिक हो और विज्ञासी भी हो तो वह विनांश का कारण है। आज भगड़ा पूंजीवाद, पूलीएतिं या 
धनवान और गरीब का नहीं है, वास्तव में कगड़ा कम एवं अघमम का है और यही सारे संघर्धों के मूल 
में भी है। इस लिए जिसके पास जो भी घन-सम्पत्ति है, उसका व्यय यह धर्म के लिएकरे नहीं तो उसका 
निज का अ्रद्वित तो दोगा ही, सारे संसार का नाश हो जायगा। 

अहिता की उपासना के लिए आर्थिक सहयोग भी श्रहिंसा है। जी अथम्म का पोभज पूर्ण पाप 
को बढ़ाने में अर्थ लगाते हैं, वह सभी अ्धर्म है। अ्रतः उसके प्रसार को रोकने के मार्ग पर सो 
चलते हैं, उनका निज का भी कल्याण होता है और संसार का भी कल्याण होता है । 
एक कदानी है कि एक सेठ के लड़के को, जो भिलकुल मूर्ख था कन्या पक्ष के लोग देखने आये, 
तो उसके श्रमिमावकों ने उसे श्रच्छे कपड़े पहना दिये और हाथ में एक बंही देकर उठते उसके पन्‍नों 
को उलटते जाने के लिए. कह दिया। उसे देखकर लड़की वाले यहले तो बहुत प्रभावित हुए. कि लड़का 
बहुत पढ़ा और व्यापार-कुशल है, पर पन्‍नों को उलटते-उलटते जब लिखे पन्ने समात हो गये और 
सादे पन्‍ने सामने श्रा गये तो उसने पूछा कि “क्या केवल लिखे पन्‍नों को ही उलटना हैं या सादे 
पन्‍नों को भी”, तो लड़की बालों को उसकी विटजुदि की पहचान हो गयी। इसी प्रकार आप फेक्ल 
पन्‍ने ही नहीं उलटे, बल्कि श्राप में जो अ्रनन्त शक्ति-सामथ्यं है, उसका विकास ५र्थ उचित उपयोग 
करें, लिसकी सबसे बड़ी झ्रावश्यकता है। आप अपनी शक्ति एवं क्षमता का सदुषयोग करें | 
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अकाल, 


विश्व अहिंसा संघ के अधिवेशन में प्रस्तुत एक परिचय ! 
शो 

विश्व अ्रहिंसा-संध की स्थापना के बाद ही मुनिश्री सुशील कुमारज्ञी महाराज ने उसके 

उद्देश्यों को क्रियात्मक रूप देने के लिए, एक द्िसूत्ीय योजना बनायी, जो इस प्रकार दे: 
१--अ्रहिसा-शोधपीठ 
२--अहिंसा विजशञान-कोष का प्रकाशन 

अहिंसा विशञान-कोष के प्रकाशन द्वारा श्रहिंसा के सार्वकालिक, सार्वदेशीय और सार्वमौम 
तत्व का एक सैद्धान्तिक एज॑ व््यावद्वारिक विवेचन और श्रध्ययन प्रस्तुत कर मानवीय चिंतन और 
जीवन-प्रक्रिया को उसके दुःखी, संत्रस्त श्रौर विश्रान्त वर्तमान के मध्य, एक नवीन और स्वस्थ गति 
ओर शुभ संकल्प देने का महान प्रयास है। इसीलिए यह विचार है कि श्रहिंसा विशान-कोष एक 
युगान्तरकारी प्रकाशन ही नहीं, बरन्‌ मानव-इतिहास और साहित्य मेँ संकलित इस चिरन्तन सत्य 
का पक सम्यक्‌ श्रोर शाश्यत विश्लेषण भी हो, जो जीवन की श्राचारात्मक और विचारात्मक दोनों 
भूमिकाओं में अहिंसा का मान्य, वैज्ञानिक और सम्यक्‌ दृश्कोण प्रस्तुत कर सके | मुनिश्री की 
वर्षों की साधना, सत्संकल्पयुक्त साधु जीबन की तपस्या ओर चिन्तन ही अहिंसा विज्ञान-कोप की 
भूमिका है। इस कोष को स्वोज्जीण सम्पूर्ण करने के लिए, सामयिक और शाश्वत दोनों महत््तों से 
परिपूरित करने फे लिए इसे विश्य-कोष प्रणाली पर प्रकाशित किया जा रहा है, जिससे जीवन की 
समस्त पीठिकाशों के समवाय में इतिहास, साहित्य, संस्कृति, धर्म, दर्शन, राजनीति, श्रर्थ-शार््र,चि कित्सा, 
समाज-शास्त्र, रृवंश-शास्र आदि ज्ञान-विशान की समस्त परिधियों और प्रणालियों में अहिंसा का 
ऐतिहासिक, सामाजिक, धार्मिक श्रौर वैशनिक विकास श्रौर स्वरूप परिलब्ध ही नहीं, बरन सबोपरि 
सिद्ध भी हो सके | 


“ग्रहिंसा विज्ञान-कोष” नाम ही उसके उद्देश्य और प्रयोजन क्रा परिचय है| श्रहिता-हिंसा 
का निषेध ही नहीं है, परन्तु जीवन कल्याण की एक स्थिर और सुदृढ़ आधारशिला भी है ; जिसका 
क्षेत्र उतना ही व्यापक और गहरा है, जितना मनुष्य का जीवन । श्रहिसा केवल धार्मिक श्राचार और 
दार्शनिक विचार तक ही सीमित नहीं है--न यह एक असंभाव्य परिकल्पना ही है, जिसका व्यवहार 
और प्रयोग संदिग्ध और श्रसंभव हो | श्रहिसा मानव-जीवन की दर क्रिया-प्रक्रिया में सन्निद्दित है, 
समाहत है | मानवता का शुभ चाहनेवाला कोई मी ऐसा विचारक, चिन्तक श्रौर दार्शनिक नहीं, 
जिसने अ्रहिंसा के मूलभूत महत््व को स्वीकार नहीं किया हो | अ्रहिंसा को केवल निपेधात्मक श्रौर 
जीव हिंसा के वर्जन तक सीमित समझना गहरा भ्रम ही नहीं, उसका एकाह्ी विवेचन भी है । 
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भाष-हिंसा जीव-हिंसा से भी श्रधिक विषाक्त है, थो आत्मा के गुणों की ही हिंता कर डालती 
है, जिसमें मनुष्य अपने आप ही जल कर भस्म हों जाता है । अहिंसा का मही व्यापक दश्टिकोश 


जआाज अपेक्तित है | ह पता 


क् 
अपने अंतिम ग्रन्थ 'माइन्ड इट दि एन्‍्ड आफ इट्स टेदर” में प्रसिद्ध विचारक और लेखक 
स्व० एच० जी० वेल्स ने कहा है--यदि आगामी पचास वर्षों मैं मानवीब जीवम का दृष्टिकोश 
श्रामूल नहीं बदल जायगा, तो मनुष्य का विनाश निश्चित है। यही प्रश्न उठता है कि यह आमूल 
परिवर्तन कहाँ और किस प्रकार हो? भौतिक श्रौर आर्थिक उन्नति के पीछे उन्मत्त श्राज का मनुष्य 
क्या अपने ही पैरों पर कुल्द्दाड़ी नहीं मार रहा है! क्या श्रंधी और खोखली वेशानिक उन्नति के 
श्रन्तराल में हमारे सर्बब्यापी विनाश के चिह् नहीं दिखाई पड़ रहे हैं ? क्या कारण है कि जीवन 
के अन्तिम समय मैं प्रसिद्ध वैज्ञानिक नोबल के मन में अपने आविष्कारों के ही प्रति एंक सह 
घृणा उत्पन्न हो गयी और उसने उनसे श्रर्जित अपार धन-राशि को मानवता के द्वित और विकास के 
लिए, दान कर दिया ! क्या कारण है कि आइन्सटाइन को यह कहना पड़ा--काश, मैं एक वैशानिक 
न होकर और कुछ होता--आ्राज मानवता की रीढ़ ही द्ूट गई है ! यह एक वैशानिक का नहीं प्रनुष्य 
का असन्तोष है, जिसमें उसका पतन ही नहीं, विनाश भी स्पष्ट है। युद्ध, विनाश, अ्रसंयम, अधिकार 
और लिप्सा का हल कहाँ है ? इस प्रश्न का ही उत्तर श्रहविंसा विशञान-कोष की परिकल्पना है। सच 
तो यह है कि आज का प्रत्येक वैजशानिक और चिन्तक सही विश्लेषण में इसी परिणाम पर पहुँचा है 
कि आचार और विचार की, व्यक्ति श्रौर समाज की, कर्तव्य और श्रधिकार की, धमं, दशौन और 
विशान की संतुलित एकता ही मनुष्य को भावी विनाश के गर्स से बचा सकती है । श्राज का वैज्ञानिक 
अपने शान पर नहीं, अशान पर श्राश्चर्य कर रहा है। त्योपोल्ड इन्फील्ड के शब्दों में “हम लोग आज 
यह सोच रहे हैं कि हमारे अशान की सीमा श्रौर उसका विस्तार कितना बड़ा है !” इसीलिए आज 
के वैज्ञानिक को यह मानना पड़ा है कि दर्शन श्रौर विज्ञान का ज्षेत्र श्रव भिन्‍न और श्रलग न होकर 
एक हो | इसीलिये श्रहिंसा विज्ञान-कोष, अहिंसा के दर्शन और विशान का समीकरण हो--ऐसा 
प्रयक्ष किया जा रहा है | " 
भारतीय विचार धारा मैं श्रहिसा का निरूपण विभिन्‍न धर्मो और दर्शनों में उपलब्ध होता 
है, उसे एक प्रकार से दार्शनिक विशान या वैज्ञानिक दर्शन कद्द शकते हैं। वैदिक फाल से बुद्ध, 
महावीर श्रोर गांधी एवं श्री श्ररविन्द तक श्रहिंसा के यही स्वरूप विवेचित हैं | वैदिक ऋषि ने श्रादेश 


दिया था ; 
“आरा हिंसस्‍्थात्‌ सर्व भूतानि'' ( ऋग्वेद ) 


महर्षि व्यास ने अहिंसा को ही परम धर्म माना | 
बामन पुराण ने अहिसा को धर्म की पक्षी बताया। मनु ने धर्म के दस लक्षणों में श्रढ़िता 
को प्रधानता दी। बृद्दत्‌ स्वयंभू स्तोत्र मैं उसे परब्रह्म के ही रूप में स्वीकार किया : 
अहिंसा भूतानां जगति बिदितं अक्ष परमम्‌ | 
भागवत, शैव, तन्‍्त्र, योगादि सभी मर्तों में श्रह्िसा आचार और विचार की दृष्टि से श्रेष्ठटम 
ठहदरायी गयी है | श्रमण-संस्कृति का तो प्राणतत्त्य ही भ्रहिसा है। भगवान महावीर ने इसे 'भगबती' 
की संज्ञा दी है 
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भारतीय ही क्यों ! प्रत्येक धर्म में ईसाई, इस्लाम, यहूदी, पूर्वी-पश्चिमी सभी मतों में किसी- 
न-किसी रूप में अहिंसा को ही जीवन की मूल भित्ति माना है। सच तो यह है कि प्रत्येक धर्म श्रौर 
दर्शन अहिंसा महानदी के तीर पर ही दृरा-भरा होता है 

दया नदी महातीरें सर्वे धर्मास्तृणाकुरा 

मद्दात्मा गांधी ने भ्रहिंसा का राजनीति श्रोर समाज-कल्याण के क्षेत्र मेँ सफल प्रयोग कर, 
उसकी अन्तर्निदित शक्तिमता का एक नया स्वरूप विश्व के समक्ष रखा | बुद्ध, मद्दावीर की परम्परा 
मैं गांधीजी ने एक स्वस्थ और नयी शृंखला जोड़ी । 

अहिंसा के इस विशेष, सम्यक और चातुर्दिक श्ञान का परिचय हो श्रौर प्रचार हो, यही 
श्रहिंसा विशान कोष का मूल उद्देश्य है | 

झहिंसा विशान-फोष के सम्पादक देश-बिदेश के लब्धप्रतिष्ठ विद्वान्‌ हैं | इसके प्रत्येक भाग 
का सम्पादन उस भाग के विशेष श्रविकारी पंडितों द्वारा होगा । प्रत्येक लेख अपने में पूर्ण शोधकार्य 
होगा । निश्चित है, ऐसा महान यश्ञ और सत्‌संकस्पों से पूर्ण अ्रधिष्ठान सबके सहयोग और समर्थनी 
की अपेत्ता रखता है। इसकी पूरंता में श्रनेक वर्ष लग सकते हैं। पर थैय श्रौर अथक परिश्रम ही 
इसकी पहली मांग है | 


अदिंसा विज्ञान कोष के प्रस्तावित भाग 
१. अदिसा श्रौर धर्म : (क) भारतीय (ख) अश्रन्य 
२. अ्रहिंता और दर्शन : (क) भारतीय (ख) अ्रम्य 
३ मानव-संस्कृति, सभ्यता औ्रोर अहिंसा 


४. (क) श्रदिंसा श्रौर प्रकृति, 
(खत) श्रदिता और विभिन्न चिकित्सा-पद्धतियाँ 
(ग) अद्दिसा श्रौर भौतिक विज्ञान 
(घ) श्रहिंसा और विभिन्न शास्त्र, 
(क) वतत्वशास्त्र 
(ख) श्रथथशासत्र 
(ग) राजनीतिशास््र 
(घ) मनोविशान, नीति-शास्र 
(४) समाजशाज्र 
(बे) इतिह[स-शास्त्र 
(है) अहिंसा और साहित्य एवं ललित कलाएँ 
(श्र) श्रह्चिता का भाषा विशञानात्मक अध्यापन 
(बे) सानवतावाद श्र श्रहिंसा 
(स) प्रकृति श्रौर अरद्विता 
(च) परिशिष्ट 
(ञअ) विश्व के प्रमुख विचारक और श्रहिसा 
(ब) श्रहिंसा के पर्याय श्रौर उनफा विवेचन. ७ ७ ७ 
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अआनिश्री सुशीलकुमारजी $ 
आज झहिसा-संघ के इस अ्रधिवेशन में उपस्थित होने के लिए, में आप सबको धन्यवाद 
देता हूँ और इस बात की खुशी मानता हूँ कि आपमें से इतने श्रणिक विचारक और साधक यहाँ 
पर उपस्थित हैं | श्राज से दो वर्ष पहले ध्रहिंसा-संब की स्थापना हुई थी झोर हाज हम फिर इस 
संघ की कार्यवाही को अगे बढ़ाने के लिए. इकट॒ठे हुए हैं | इन दो वर्षो के अन्दर हम विशेष प्रगति 
नहीं कर सके हैं, सिफे हसके बारे में श्रपने दिमाग का ढाँचा कुछु साफ किया है। झाब हम एक 
ऐसे स्थान पर पहुँच गये हैं, जब कि हमें इसके बारे मैं कुछ ठोस कार्य श्रारंम करना चाहिए. | 
“्रहिंसा' शब्द का पहले अनेक तरह से श्रर्थ किया गया है भर कुछ लोगों के द्वारा यह भी 
विचार किया गया है कि यह निषेधात्मक शब्द है | ऐसा सोचना मेरे विचार से गलत होगा, क्‍योंकि 
श्रहिंसा से अधिक क्रियात्मक एवं रचनात्मक दूसरे शब्द जरूद ही मिलमें सम्भव नहीं हैं । जिस शब्द 
की भावना से दूसरे का नुकसान न करने का भाव ही व्यक्त न हो, बल्कि संसार के हरएक 
प्राणी से पूर्णतः मैत्री-संबंध स्थापित रखने का भाव व्यक्त हुश्रा हो, उससे और अ्रधिक रख- 
नात्मक शब्द क्या हो सकता है ! इस तरह हमे अपने मन से यद्ध बहम निकाल देना चाहिए कि 
अहिंसा! शब्द का श्रर्थ निपेधात्मक है एवं इसलिए इसकी नींव कमजोर है | श्रहिंसा शब्द के श्रन्दर 
दया, प्रेम, सह-अ्नुभूति, बन्धुभाव एवं मैत्री इन सभी शब्दों के द्वारा व्यक्त दोनेवाले भावों को 
शामिल किया गया है शोर यह शब्द हमेशा से सभी धर्मों के श्रन्तर्गत मूल भावना का परि- 
चायक है। श्रहिंसा निपेधात्मक शब्द इस माने में श्रवश्य है कि वह संघ, घृणा, ईष्यो, हूरता 
एबं कुटिलता के भावों का परित्याग करने की आ्राशा देता है। उच्चतर धार्मिक पहखओं का विचार 
करते समय यह भी माल्म द्वोता है कि भ्रहिंसा शब्द के अ्रन्दर श्रहंकार, परिग्रह, मद एवं महत्वाकांजा 
के भी परित्याग का विधान है | हम यहद्द देखते हैं कि अ्रहिंसा शब्द बहुत ही व्यापक है और पूर्ण 
अद्विंसा को ग्रहण करना बहुत ही दुश्कर कार्य है। लेकिन अ्रगर आदमी इतने ऊँचे आादर्शों 
को सामने रखकर चले, तो व्यायहारिक रूप से अ्रहिंसा का भी ऐसा उत्कृष्ट रूप निकक्ष सकता 
है, जिससे मनुष्य का नेतिक उत्थान तो होगा ही, साथ ही साथ सामाजिक संतुलन कायम रखने में 
भी बहुत बड़ी सद्दायता मिलेगी | इसी व्यावहारिक आदर्श के बल पर धर्मों के अनेक तरह के ठपदेश 
हैं श्रौर जितनी भी सम्यताएँ संसार में हुई हैं, उन्होंने तमाम रूपों से इस व्यावहारिक रूप को 
प्रधानता देने की भहुत कोशिश की है। इसी तरद्द व्यावहारिक रूप में भी जनजीवन में सम्यताओं 
को ही ऊँचा स्थान दिया है। पुरातन काल में श्रदिंता के इन उपदेशों को जनजीवन में समय-समय 
पर बहुत भ्रधिक स्थान मिला श्रौर समाज के श्रन्दर एक ऐसा सौन्दर्य प्रस्फुरित हुआ, जिसको देखकर 
दर्शक मुग्ध हो गया। इसके इतिदास में अ्रनेक उदादरण मिलते हैं। हमारे भारतवर्ष में भी ऐसे 
समाज समय-समय पर देखने को मिलते हैं, जिनमें अहिंसा के तिद्धान्तों को बहुत दी प्रमुख स्थान 
मिला है। 
मेगस्थनीज, फाहियान, हे नसांग, मार्कोपोलो, अ्रलबरूनी व इम्नबतूता जैसे अनेक पर्यटकों 


श्र 


ने यहाँके समाज का जो खाका खींचा है, उससे मालूम पड़ता है कि हिन्दुस्तान, उस जमाने में 
अहिंसा के व्यावद्वारिक रूप को अपने साधारण जीवन में ढाल चुका था। ये यात्री इस 
बात का बराबर उद्घोष करते हैं कि इस देश में चोरी नहीं होती थी, लोगों की बात का बड़ा विश्वास 
रहता था, जानवरों को बड़े प्यार से रखा जाता था, कोई श्रादमी मांस, मछली व अंडा नहीं खाता 
था, कानूनी मुकदमे बहुत कम होते थे, विभिन्न धर्मों के मतातुयायियों को दूसरे धर्म के लोगों से बहुत 
प्रेम रहता था, राजा-प्रजा की सुरक्षा का बहुत खयाल रखता था एवं प्रजा उसे अ्पने पितातुल्य मानती 
थी | विभिन्न जातियों में भी आपस में बहुत स्नेह रहता था और विदेशियों एवं श्रतिथियों को देवता 
स्वरूप आतिथ्य दिया जाता था | झूठ बोलने या धोखा देने की प्रवृत्ति बहुत कम थी, व्यापार में 
सचाई थी, सभी आदमी पाप करना बहुत ही बुरा समभते थे श्रोर सभी देशों में उप भोग्य सामान के 
दाम भी बहुत श्रधिक नहीं थे | यह सब अहिंसा का व्यावहारिक रूप था, जिसके कारण इस देश 
की सभ्यता बहुत ही ऊँचे स्थान तक पहुँच चुकी थी। भारत की तरद अन्य देशों में अद्दिंसा के 

अन्दर समय-समय पर परीक्षण हुए, एवं अ्रलग-अलग फिरकों ने श्रहिंसा को एक श्रादर्श के रूप में 
दालने की चेश की । ऐसे उदाइरण ग्रीस के सोमेटिक देशों में, ईरान में एवं चीन मैं समथ-समय 
पर मिलते हैं। पाइथागोरस ने, प्लैटो ने ऐसे श्रद्धतिक समाजों की स्थापना के लिए भगीरथ प्रयत्न, 
किये | इसी तरह ईरान मैं मजदक लोगों ने, राडीया असेन्स नाम के यहूदी फिरके ने, अ्रमरीका मे 
पिलग्रीम फादर्स ने, रूस मैं दुखोवार लोगों ने ऐसे ही समाज की स्थापना करने की चेश्शा की जिसमें 
अहिंसा के अनेक व्यावहारिक रूप सामाजिक जीवन के श्रमिन्न अंग बन गये | अमरीका मैं जब योरप 
से लोग जा-जा करके बसे तब उन्होंने साम्यवादी या समाजवादी ढाँचे से श्रनेक संगठनों को जन्म 
दिया, जिनके . अ्रन्दर पूरा समाज एक इकाई की तरह काम करता था और समाज में हजारों 
आदमियों की जमात की जमात एक मशीन की तरह सहयोग का काम करती थी | चीन में कन्फ्यु- 
सियस के नेतृत्व में उस महान षुरुष के सिद्धान्त की जन जीवन में हालने की लगातार कोशिश होती 
रही और यहाँ भी कई बार इत सिद्धान्त को जन जीवन में ढाला गया | इसी तरह आधुनिक जमाने 
में समाजबाद के उदय के साथ-साथ अनेक मद्दाषुरुषों ने कई देशों मैं समाजवादी ढंग के अयोग 
अपने-अपने समाज मैं किये श्रोर अनेक जगह सहयोगी, समाजवादी जमात को जन्‍म दिया | खेती 
के श्रन्दर, कल-कारखानों में, म्युनिस्पैल्टियों में, सहायक समितियों में, सहयोग के सिद्धान्त का 
अनेक रूपों से परीक्षण किया गया और श्रनेंक उद्योगपतियों ने भी श्रपने मजदूरों को साभीदार 
की तरह बनाया | आज भी श्री खुश्चेब यह दावे के साथ कह्दते हैं कि सोवियत रूस ने अपनी भौतिक 
उन्नति ही नहीं की, बस्कि एक नयी मानवतावादी संस्कृति को भी जन्म दिया है, जहाँ पर हरएक 
इन्सान को अपने गुणों के अनुसार बिकसित होने का पूरा मौका मिलता है। दो सकता है कि इस 
सम्मेलन मैं उपस्थित होनेवाले श्रनेक महानुभाव श्री खश्वेव के इन दावों को स्वीकार न करें | 
फिर भी यह ध्रुव सत्य है कि आज रुस में रोटी का दाम नहीं लगता | हरएक आदमी जिसको जरूरत 
हो, पूरा भोजन कर सकता है, मुपत इलाज करा सकता है और श्रपने मुकदमो की मुपत पैरबी करा 
सकता है। ऐसी समाजवादी व्यवस्था केवल रसिया में ही नहीं बल्कि कठिन पूँजीवादियों में 
भी कल्याण राज्य को जन्म देने की भावना बढ़ रही है और गर्भवती आ्रौरतें, बच्चों, बुडढ़ों, बेकारों, 
बीमारों, पागलों और श्रपराधियों के लिए भी आज पहले से श्रधिक सहानुभूति का परिचय दिया 
जाता है। श्राज के जमाने के नसरी माउन्टेसरी स्कूल, इंड्ध-अनाथालय, सुधारगह, रेडक्रास एवं जेलें 
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समाज की इस बढ़ती हुई मानवीय भाषना का परिचय देती हैं। अ्रमेक पश्मिमी मुस्कों में झा 
शाकाहारी-श्रान्दोलन भी बढ़ रहे हैं | 


ऋरता का नया रूप 
ह । 


इससे इन बातों का श्रन्दाज मिलता है कि विश्व में श्रद्विंसा के व्यावहारिक रूप को हर समय स्थान 
रह है, श्रभी भी है और श्रागे भी रहेगा | लेकिन इसका अर्थ यह नहीं है कि विश्व में ऋद्िंता श्रपना 
उचित स्थान प्रास कर चुकी है | जैसे-जैसे एक तरफ क्रूरता को दूर करने का प्रयास किया जाता है, 
वैसे-वैसे दूसरी तरफ क्रूरता समाज पर हावी होती जा रही है श्रौर कई बार पहले से ऋषिक करता 
का रूप हो जाता है। जैसे हमने सती-प्रथा बन्द की, तो विधवाश्रों पर श्रत्याचार होने लगा 
ओर विधवाओं के प्रति सहानुभूति का चर्ताव करना शुरू किया तो व्यमिचार और भी बढ़ गया । 
इसी तरद योरीप में आदमी के गुलाम बनाने की प्रथा बन्द हुई तो साम्राज्यवाद फो स्थान मिला 
श्र साम्राज्यवादी शक्तियों से पीड़ित जातियों ने संघर्ष करने की स्वतन्त्रता प्राप्त की, तब्र स्वयं 
पीड़ित जातियों ने दूसरी जातियों पर श्रपना साम्राज्यवाद फैलाना शुरू किया | अफ्रीका मैं योरोप के 
निवासियों ने वर्हा की जंगली जातियों के बीच श्रादमी को खाने की प्रथा बन्द की, तो वहाँ वर्ण विद्वेष 
का भयंकर रोग जारी है और आज दक्षिण अफ्रीका मे संसार में सबसे ज्यादा श्रद्दृत-प्रथा 
विद्यमान है। छोटी-छोटी जमातों में लड़ाई पैदा दोने से बहुत से राष्ट्र बने तो बड़े राष्ट्रों की लड़ाई 
का जमाना श्रौर विध्वंस की शक्ति बहुत भ्रधिक बढ़ गयी | 

इसी तरह जब कि हजारों, श्रररों, करोड़ों बच्चों की मृत्यु को हमने कम किया तो संसार की 
बढ़ती हुई झाबादी, व्यमिचार-लिप्सा के कारण हमने बच्चे की पैदा होने से पहले ही मारना शुरू 
कर दिया | इस तरह हम देखते है कि जहाँ दमने एक तरफ की #ऋरता को दूर किया, वहाँ हमसे 
दूसरी तरफ पहले से श्रधिक ऋ्रंरताओं को जन्म मी दिया। इसका अर्थ यह है कि जहाँ हम समाज 
के अन्दर अहिंसा के व्यावहारिक रूप को कम कर रहे हैं, वहाँ दूसरे माने में हम ऋरता के नये रूप 
को भी णन्म दे रहे हैं | ऋरता आखिर में करता दी है--चाहे वह धामिक बातावरण में हो, चाहे प्रजा- 
तंत्र के वातावरण में हो, चाहें समाजवाद के वातवरण मेँ हो ! दमें इस बात को देखना है श्रौर इस 
बात के लिए वादा करना है कि हम क्रूरता को, चाहे वह किसी भी लिशस में छिपी हुईं दो, दूर 
करने का पक्का प्रयत्न करेगे । हम श्रशोक के मनोविवाद को बहुत बड़ा मानते हैं तो क्या उसी 
श्रशोक चक्र के नीचे हम, जिसको कि भारत सरकार ने श्रपना एक प्रतीक माना है, श्रपनी गार्यों, 
मैंसों, बकरियों, भेड़ों का कत्ल करने के लिए, नये कसाई खाने खोलें ! या क्या अपने भौज-मजा के लिए 
अपमे दोने वाले बच्चों को जन्म से पहले ही मार डालें या श्रपने बंद्रों को कुछु डालरों के लोभ में 
अकल्पित यंत्रणाश्रों का शिकार होने के लिए अ्रमरीका भेजें या बीमारी से छुटकारा पाने के तरीकों 
को द्ँढ़ने के लिए. श्रपनो जमीन के प्राणियों को, खरगोशों, कबूतरों को मेडिकल कालेज के अ्रन्द्र 
रोज काठना शुरू करें ! हमने सती-प्रथा, श्रद्वृत-प्रथा बंद करके जिस श्रहिंसक भावना को जन्‍म 
दिया है, उसको नये कारखाने खोल करके ख़त्म भी किया है। राजपूतों के अन्दर जन्म के समय 
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कन्याश्रों को मारने की जिस प्रथा को को ला्ड विलियम बैटिंक ने बंद किया था उसको आज 
हमरे सुधारकों ने फिर से शुरू कर दिया है, क्‍योंकि वे भोग-जीवन को ही जीवन का सत्रसे बढ़ा 
अ्रादश मानने लगे हैं | श्राज हम जंगली जानवरों के लिए. जगह-जगह शरण-स्थल बना रहे हैं और 
पाल जानवरों के लिए. कई कत्लखाने खुल रहे हैं। क्‍या यही मानववाद और अश्रढिंसा है ! ग्राज 
हम मिल्क पाउडर का आयात करते हैं और गोमास का निर्यात करते हैं। कया यही श्रर्थतंत्र है ! श्राज 
हम गोबेर को जलाते हैं और फैर्टिलाइजर का आयात करते हैं, क्या यही हमारा योजनाबद्ध विकास 
है ! अरद्िंसा को हम कितना भी क्‍यों न मान लें तथा अशोक और गांधीजी की कितनी भी दुह्दाई दें 
हम श्रहिंसा के ब॒नाय कुर्ता की श्रोर निश्चित रूप से बढ़ रहे हैं, यद् भुव सत्य है। करता के इस 
प्रकार मैं सरकारी हलकों, तथाकथित गांधीवादी सुधारकों और साम्यवादियों का अहुत बड़ा भाग है, 
इसमें संदेह नहीं । श्राज हम बुद्ध, मद्दावीर की बात मानने के लिए तैयार नहीं हैं श्ररविन्द श्रीर विनोबा 
को बातें सुनने के लिए. तैयार नहीं हैं, टालस्टाय और श्राइंस्टाइन की बातें सुनने के लिए तैयार नहीं 
हैं, तो फिर क्‍यों हम बराबर अहिंसा शब्द का सुबह, दोपहर और शाम, त्रिकाल संध्या के मंत्रों की तरह 
बराबर जप करते हैं ! श्राजकल जत्र श्रदिसा शब्द मुख से बाहर निकलता है, तो वह शब्द खो जाता है 
ओर उस जगह बदबू आने लगती है। उस शब्द के पीछे श्रगर कोई देवात्मा है तो उसकी आँख 
से आँसू निकलने लग जाते हैं। आधुनिक सुधारबादियो की ओर से मुझे! विशेष निराशा है 
क्योंकि वे राष्ट्र और समाज का उत्थान करने को निकलते हैं और श्रार्थिक पैमाने पर मांसाहार 
और कुण्लिता एवं व्यमिचार के द्वारा समाज को नीचे गिराते जा रहे हैं | गांधीजी की माँ ने गांधीजी को 
विलायत जाते समय उनसे मांस न खाने, मदिरा न पीने श्रौर व्यभिचार न करने आदि की तीन 
प्रतिशाएं करायी थी, जिसके लिए गांधीजी ने जन्म भर श्रपनी मो का एहसान माना तथा आज जिन ' 
प्रतिशाशं के निभाने से संसार मैं इतना नाम है। उनके उत्तराधिकारी इन प्रतिशाओ्रों के निभाने का 
कितना दावा कर सकते हैं, यह वे स्वयं ही सोचें। आइंस्टाइन ने यह कहा था कि भविष्य 
को संतति यह विश्वास न करेगी कि गांधीजी जैसे कोई आदमी इस संसार में दाड़-मास के आवरण 
मैं पैदा हो सकते थे ! श्राज उन्हीं गांधीजी के सिद्धान्तो को मानने वाले क्या करते हैं, किस तरह 
बह को श्रपनाये हुए. हैं, क्या यही गांधीयाद है, क्या यही मानव-वाद है, क्‍या यही श्रहिंसक 
समाज है ( 


आज के सम्मेलन में इस मानवबाद के सिद्धान्त को, इस अटहिसा के सिद्धान्त को 
श्रागे बढ़ाने के लिए. किस तरह कोशिश करें, इस बारे में विचारना है। हमें यह भूल जाना 
है कि भारत के पास या दुनिया के अन्य किसी भी देश के पास कोई विशेष संदेश है। दुनिया में 
श्रलग-अलग देशों के सामाजिक धरातल के श्रन्दर अलग-अलग बिशेषताएँ है और अलग-श्रलग 
कमणोरियाँ हैं | हमें सभी देशों के गुर्णों को अपनाना है श्रौर अवशुर्णों को हटाना है। इस समन्वय 
के झाभार पर हमे एक नये मानवीय सहयोगवादी समाज को जन्म देना है। इस समाज को बनाने के 
लिए हमें जहाँ से भी सहायता मिल सकती है, हमें लेना है और अपने कार्यक्रम निश्चित करने के 
बारे में एक सुदृद विश्वव्यापी संगठन रथापित करना दे । अलग-अलग धर्मों, जातियों और देशों 
के दायरे आ्राज छोटे होते जा रहे हैं और हमें अपने मानसिक क्षितिज को विश्वव्यापी माप तक बढ़ाना 
है। हमें यह नहीं समभाना चाहिए, कि हमारी शक्ति कमजोर है। ७७७ 
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श्रोर जो श्रथ से लेकर इति तक निरन्तर श्रपते व्यापार-पंथे की उपेक्षा 
करके भी सम्मेलन को सफल बनाने के लिए जुटे रहे। 





भीखम्चंद मंसाली 





पृथ्वीराज जन मौजीराम शम्मो माणिकरचंद मिन्‍नी 


चाहे कलकत्ता के हों या फहों और के, सबने एक सन और एक प्राण से 
सम्मेलन को यद्मस्वों बनाने में योगदान किया 





हरिए्चन्द्र जैन अजयपाल कोठारी 
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डा० रमा चोधरी ( भ्रध्यक्ष ) 

हम सभी मुनिश्री सुशील कुमारजी महाराज के बहुत ही श्राभारी हैं. कि उन्होंने मदती कपा 
करके इस विश्वधर्म-सम्भेलन का मु-दर श्रनुष्ठान किया है, जो आज की एक बहुत बड़ी श्रावश्यकता है। 
श्रधुनिक जगत्‌ में विश्व-शान्ति की समस्या बहुत ही महत्त्वपूर्ण है, बयोंकि हम सभी एक विस्तृत एवं 
विनाशकारी महायुद्ध के, जिरुकी रमृति श्रमी भी मानस-पटल पर ताजी बनी है, निरंतर निकद 
जा रहे है। आज श्री तक भी वास्तविक एवं चिरस्थायी शान्ति के लिए, हम कोई मार्ग नहीं दूँढ़ 
पाये है। इसके ठीक विपरीत ठृत्तीय विश्वयुद्ध एवं ग्राणुविक युद्ध की बाते की जा रही हैं, जिसके 
परिणाम की कव्पना से भी रोंगटे खड़े हो जाते है |! इसलिए शीमातिशीत्र कुछ श्रवश्य किया 
जाना चाहिए, जिससे अवश्यंभावी विनाश से विश्व को ब्चाया जा सके | इसलिए सभी विचार- 
वान लोगों तथा उन सभी लोगो, जा मानवमात्र की भलाई एवं विश्व-शान्ति की चिन्ता करते 
हैं, जो युद्धशीन भावी साम्राप्य का स्वप्न देखते हैं, जो दृध्कोण, उद्देश्य, लक्ष्य एवं नीति में 
आमूल परिवर्तन के इच्छुक है तथा विश्व-शान्त के लिए जो नये मार्ग का निरुपण करना चाहते हैं, 
के लिए अब एक ही सर्वोत्तिम मार्ग है-एक विश्व की भावना | 

विश्व-शान्ति की समस्या श्राएुनिक विश्व की मृुलभृत स्मस्याश्रों में सत्रसे बड़ी है; क्योकि 
विजन एवं यान्त्रिक प्रगतियों से तथा राजनीतिक नेताओं के आश्वासनों, अ्रनाक्रमण-सन्धियों, 
निरस्त्रीकरण की चर्चाओं के बाद भी शान्ति एवं आन-द लोगों की पहुँच से बहुत दूर है। इसके 
विपरीत विश्व के ज्ञितिज़ पर युद्ध की काली घटाएँ घनीभूत द्वोती प्रतीत हो रही हैं| इसलिए 
इससे त्राण पाने का क्‍या उपाय है, यह एक मुख्य प्रश्न है | ३ 

विश्व-शान्ति एक विश्व की भावना की स्थापना से ही सम्भव है और एक विश्व के लक्षंय 
की प्रासि विश्व-घर्म के द्वारा ही सम्भव है। विश्वधर्म विश्व श्रहिंसा के द्वारा प्राप्त हो सकता है | इस 
प्रकार विश्व-शान्ति, एक विश्व, विश्वधर्म एवं भ्रह्िसा ये मानव-संस्कृति एवं सभ्यता के चार स्तम्भ हैं। 
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सर्वप्रथम विश्व-शांति का श्रथ समस्त विश्व मैं सौरूय व श्आानन्द है। श्रानन्द की प्राप्ति शान्ति 
से और शान्ति को प्राप्ति ममत्व-मुक्ति से सम्भव है। इस प्रकार विश्व-शान्ति का एकमात्र उपाय 
और मार्ग स्वार्थद्वीनता, हृदय की विशालता, सार्वभोम प्रेम एवं सेवा है| 

फिर विश्व-शान्ति के लिए. एक विश्व या विश्व की एकता की स्थापना श्रावश्यक है। इसका 
श्रर्थ यह नहीं कि सभी राष्ट्र एवं देशों का एक दूसरे मैं विलयन हो जाय, बल्कि सभी राष्ट्रो मैं श्रपनी 
संस्कृति और सम्यता की रक्षा करते हुए निकटतम एकता की स्थापना हो, इस प्रकार एक विश्व के 
रूप में विश्य की समस्त संस्क्ृतियों का एक सुन्दर एवं सौहार्द पूर्ण संगठन होगा। 

तीसरी बात यह कि एक विश्व की सम्भावना के लिए विश्वधर्म आवश्यक है। वह विश्व- , 
धर्म कर्मकाण्ड या बाहरी रीति-रिवाजों का धर्म नहीं होगा और न केवल धर्मों का दर्शन 
मात्र होगा, क्‍योंकि इनके माध्यम से एकता कभी सम्भव नहीं है | इसलिए यह निश्चित है कि यह 
मानव धर्म होगा, जिसमें मानव मात्र से प्रेम, मानवता की सेवा ए.वं मानवता की पूजा होगी! 

चौथी, बात यद्द है कि यह विश्वधर्म विश्व-भ्रहिंसा के सिवा कुछ नहीं है। श्रहिंसा का निपे- 
धात्मक रूप है किसीकों दुख नहीं पहुँचाना ओर उसका विधेयात्मक अ्रर्थ है, अपने जीवन का मोह 
छोड़कर दूसरों की सेवा करना | इस प्रकार विश्व-व्यापी प्रेम एवं सेवा, बन्धुत्व एवं मित्रता, विश्वप्रीति, 
विश्ब-मैत्री, विध्च-शान्ति के लिए श्रहिंसा एक सर्वोत्तम आदर्श है | 


नारी का स्थान 
छ 
इन उपर्यक्त योजनाओं में नारियोँ का क्‍या विशेष योगदान हो सकता है! स्त्री-समुदाय 
स्वभाव से दी इन कार्यों के लिए. बहुत ही ठीक बैठती हैं, क्‍योंकि स्त्रियों स्वभाव से माँ होती हैं| इसका 
श्र्थ शारीरिक मातृत्व से नहीं है, क्योंकि उस दृष्टि से तो कीड़े-मकोड़े भी माँ होते हैं। परन्तु माँ शब्द 
से मतलब आध्यात्मिक मातृत्व से है, जिसके श्रनुसार विवाद्दित या अ्रविवादित, बच्चेवाली या बिना बच्चे 
वाली, सभी स्त्रियों माँ हैं। माँ श्रह्िंसा, शान्ति, एकता व धर्म की जीवित प्रतीक होती है। श्रपने 
विशिष्ट माधुर्य से, कोमलता से, घैये, सहनशीलता, क्षमाशीलता के कारण यह नारी ही है, जो 
परिवार में शान्ति बनाये रखती है, उसे एक इकाई के रूप मैं संगठित, स्वस्थ एवं प्रसन्न 
रखती है । 
स्त्रियों का जो विशेष महत्व एक परिवार मैं है, वही बड़े पैमाने पर विदव-परिवार में भी 
है, उससे तनिक भी कम नहीं, क्योंकि परिवारों से राष्ट्र, ओर राष्ट्रों से विश्व का निर्माण होता है। 
इसलिए स्त्रियाँ यदि अपने-अपने परिवारों में शान्ति, आनन्द, एकता, सौहाद, प्रेम एवं सहयोग 
बनाये रख सकती हैं, तो विश्व में भी रख सकती हैं, जो एक विस्तृत रूप में मानव मात्र का 
परिवार है, उसमें भी रख सकती हैं। 
इसलिए हम नारियों को आज फिर से यह संकल्प करना है कि हम जीवन के इस सुन्दर 
एवं महान लक्ष्य को पूरा करें और विश्व-प्रेम एवं सेवा के सन्देश को प्रसारित करें, जो कि भारत 
का सदा से सन्देश रहा है | ७७ 





के 
श्रीमती सुशीला सिंघी 
समस्त विश्व में धर्म एक ही है और उसके माध्यम से ही समस्त विश्व की एक 
इकाई बन सकती है। अहिंसा एवं सभ्यता एक-दूसरे से परस्पर सम्बन्धित है। वास्तव में भय एवं 
क्रोध मनुष्य एवं मानवता के शत्रु हैं। इन दुश्मनों को यदि अपने जोवन में स्थान देंगे, तो स्थिति 
बिलकुल भिन्न होगी | यदि हम अपने श्रापको बुराइयों से बचाते रहें या बचने की कोशिश करते 
रहें तथा दूसरों की भावनाओं, श्रधिकारों श्रादि का खयाल रखें, तो वही विश्वथर्भ कहलाय्रेगा | सभी 
धर्मों के बाहरी श्राचार-व्यवद्वार देश काल थ्रादि की भिक्नता से अलग अ्रलग हैं, पर उनमें वास्तविक 
धर्म नहीं होता | उनके अ्रन्तर के कारण वास्तविक धर्म को नहीं समझने के फलस्वरूप परस्पर 
वैमनस्य का विकास होता है | पर मानव-धर्म में बाह्म भेद-भाव गौण हो जाते हैं । 
मानव विशेषशों के अ्रनुसार मनुष्य परमात्मा की सबसे बड़ी कृति है और सबसे बड़ा धर्म 
मानवता के प्रति प्रेम एवं मानव मात्र के प्रति सहानुभूति, मित्रता एवं श्ातृत्व है और यही विश्व्म 
है । इसमें नारियों का एक महत्त्वपूर्ण स्थान है, क्योंकि नारियों में एक विशेषता है कि वह चाहे तो 
भेद-भाव की ज्वाला भड़का सकती है और नहीं तो एकता एवं प्रेम की गंगा बहा सकती है। अतः 
यदि नारी-समाज चाहे तो विश्व की भावना को सहज में सारे विश्व में फैला सकती है। नारी 
धरम, शान्ति, माधुर्य, सहनशीलता एवं श्रद्विसा की प्रतीक है। माँ का अर्थ केवल अपने गर्भ से 
उत्पन्न बच्चे की माँ से ही नहीं है, बल्कि बह मन की विशालता का द्योतक है | इसका उपयोग 
नारी समाज सभी धर्मों को समान समभने में कर सकती है श्रौर इस प्रकार वह मैत्री एवं प्रेम का 
सहज रूप से प्रसार कर सकती है। नारी यदि स्वस्थ विचार रखती दो, तो उससे स्वस्थ परिषार 
बनता है और उससे आगे चलकर स्वस्थ समाज, स्वस्थ जाति, देश एवं धर्म का विकास होता है 
ओर विश्व का धर्म बनता है| हम महात्मा गाधी के उपदेशों का अहिंसा का अ्रपने व्यवहारों में श्रमल 
करें तथा हम सभी धर्मों को समान समझकर सहनशीलता के साथ चलें, तमी विश्वधर्म और 
एक विश्व की स्थापना कर सकेंगे । यो  । 


प्रेम का सूत्र 


७ 

महारानी, बरदूबान 

यदि इन्सान किसी को प्यार करता है, तो वह भी उससे प्यार करता है। भाई भाई से, बहन 

बहन से और यहाँ तक कि जानवर से भी प्यार किया जाता है और बह जानवर भी इन्धचान को 
प्यार करता है । संसार सागर की तरद बहुत ही विस्तृत है। यदि सभी थोड़ा-थोड़ा कुछु करें और 
दूसरों को अपने जैसा समरमें, तो बहुत काम हो जाय। इन्सान जब एकसाथ एकत्र हो जाता है, 
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तो कठिन-से-कठिन कार्य को बहुत सुगमता से सम्पन्न कर पाता है। हम सभी को मानव मात्र 
से प्यार एवं मुहब्बत करना सीखना है। प्यार करने वाले को प्यार मिलता है और उसमें ईश्वर 
की भी सद्दायता मिलती है। ७७० 





मुनिश्री जयन्ती लालजी 


आप लोग स्वयं इतनी बुद्धिमति एवं चत॒र हैं कि आपको क्‍या शिक्षा दी जाय ! जो छोटे- 
छोटे बच्चों को बढ़ा बना सकती हैं, उनमें सभी प्रकार को बुद्धि होती है। अकबर के पूछने पर बीरबल 
ने एक बार कहा था कि राज चलाना सदन है, साधु-फकीर बनना भी सहल है ; पर बच्चे को बड़ा 
करना बहुत कठिन काम है। अकबर ने जत्र कहा कि इसमें क्या है, तो बीरबल ने कह्दा कि श्राप माँ 
बन जायें और मैं बच्चा बनता हूँ | फिर जब बीरचल बच्चा बन गया, तो गन्ना के लिए रोने लगा | 
उस समय गन्ने का समय नहीं था, फिर भी किसी तरह गन्ना मेंगाया गया, तो बीरबल ने कहा कि 
इसे काटकर टुकड़ा बना दो श्रौर जन्न काट कर टुकड़ा कर दिया गया, तो उसने कहां कि सभी ढुकड़ों 
को जोड़ कर दो, तब ख्ाऊँगा | श्रकबर से नहीं रहा गया, गुस्सा श्राया ओर उसने बीरबल को एक 
तमाचा लगा दिया | इस पर बीरबल ने कहा कि आप माँ नहीं बन सकते है | 

माँ में वात्सस्थ और करुणा द्ोोती है। एक उदाहरण का स्मरण हो आया हे। 
एक लड़का था | बह श्रपनी माँ से कगड़ गया। गुरू, माँ श्रादि की बातें कड़बी होती ही है, 
जवान लड़का त्रिगड़कर देवता के मन्दिर मैं चला गया। वहाँ उपासना के लिए बैठ गया । तपस्या 
से देवता के प्रसन्न द्ोने पर उसने देवता को माँ से झगड़े की बाते कहों | देवता ने वर देने को कहा 
झौर शर्त में माँ के कलेजे को लाने के लिए; कद्दा । लड़का उच्छल्लूल तो था ही, वह छुरी लेकर 
पहुँचा | सोई हुईं मो का उस मूर्ख ने कलेजा निकाल लिया और मन्दिर की ओर चला । रास्ता 
श्रन्धकारमय था । उसे ठोकरें लगने लगीं तो उसे आ्रावाज सुनाई पड़ी कि साधधानी से चलो बेटे, 
पेर मैं चोट लग जायगी | इधर-उधर देखा, पर उसे श्रावाज्ञ का पता नहीं चला । बहुत देर पर देखा 
कि वह ध्वनि माता के कलेजे से निकल रही है, माँ का कलेजा ही बोल रहा था। श्राप इससे 
माँ की भावनाओं को समझें । इसी मातृत्व से सारा संसार टिका है। माताओ्रों पर कितने ही 
श्रत्याचार हुए, फिर भी उसकी करुणामयी दृष्टि से संसार टिका दहै। जब उसने देखा कि माँ का 
कलेजा बोल रहा है, तो उसे विचार आया कि माँ पर छुरी चलाने के लिये मुझे घिक्कार है | देवता 
भी श्रन्तरिक्ष में आकर बोले कि माँ को छोड़ने पर कोन देवता प्रसन्न हो सकता है ! मांता इस प्रकार 
वात्सत्यमयी होती है। पर कभी-कभी झपने भावों को छिपा लेती है | श्रतः श्राप अ्रपने वात्सल्य को 
प्रकट करें | शर्म तो पाप कर्म या बुरे कर्मों में होनी चाहिए | वात्सल्य में श्रवरोध की कोई जरूरत 
नहीं है। इसमें कोई बाधा नहीं डाल सकते । मीरा ने गोस्वामी तुलसीदासजी से प्रश्न किया कि मेरे 
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पति मुझे! माँस पकाने को कहते हैं श्रौर मैं कृष्ण-भक्त हूँ, और फिर हिन्दू-धर्म कंदता है कि सजी 
के लिए. पति परमेश्वर है, मीरा को इस प्रकार घर्मसंकट हो गया । ऐसी स्थिति में समर्थ व्यक्ति ही 
निर्णय दे सकते हैं| गोस्वामी तुलसीदासजी ने शीघ्र उत्तर दिया कि भगवती मीरा, 

आके प्रिय न राम वैंदेही, तजिए, ताहि' कोटि बैरी सम यद्यपि परम सनेद्दी 

तजे पिता प्रहलाद, विभिषण बन्घु भरत महतारी, 

तजे बोलि गुरु, अजब नितन्ह, मए जग भंगलकारी 


जो स्नेह, प्रेम में बाधा डालते हैं, वे शत्रु हैं-बाहे बढ पति हो, माता हों, या और भी कोई हो | 
मरत ने अपनी माता को छोड़ा, क्योंकि उसने राम के साथ अन्याय क्रिया था। प्रह्मद ने पिता को 
नहीं माना । इस प्रकार गोस्वामीजी ने मीरा को लिखा कि अपने हृदय के पवित्र प्रवाह को मत रोको | 
अतः कोई परम्परा या आशा धर्म का खून नहीं कर सकती है | श्रापका छिपा वात्सल्य प्रकट हो यही 
आवश्यक है | बनाई शा ने भी लिखा है कि थोड़े वर्षों के बाद संसार की सारी सत्ता स्त्रियों के हाथों 
में श्रा जायगी और तभी युद्ध रुक सकेगा | इसके लिए तैयारी की ग्रावशयकता है| श्रभी तक धुरुषों 
ने राज्य किया दै| वे राज्य करना नहीं जानते हैं। उनमें एक प्रकार का कीड़ा है श्रोर इससे मे 
लड़ना चाहते हैं | पर समस्त सत्ता को जब्र माताएँ श्रपने हाथों में लेंगी तो करुणा का प्रसार होगा | 
लडकियों में लडकों से श्रधिक गुण, शिष्टता श्रादि पायी जाती है श्रौर लड़के तुलना में मूल प्रतीत 
होते हैं | श्रतः आज आवश्यकता है कि नारी-समाज अपने वात्सल्य का प्रभार करे और इसके लिए. 
जाग्रत हो | वे अपनी शक्ति, वात्सल्य को पहचानें | सास-वर्ग अब अ्रच्छी बहू बनने की शिक्षा नहीं 
दे सकती | विचार-क्रान्ति हो रही है। श्रतः वे निहत्त होकर जहोॉ-जहों हो श्रपनी बहुओं फो श्रधिकार 
सोपती जायें । सभी प्रोढ़ स्त्रियों, जिनकी बहुएँ आ्रा गयी हैं, वे यदि समाज-सेवा के कार्य में लग जायें, 
तो श्रनेक कगड़ों का निपदयारा स्वतः हो जाय । ७७७ 





मुनिश्री सुशीक्ष कुमारञी 

श्राप सभी को यहाँ बुलाया गया केवल मापण, कीतन फे लिए नहीं कि कुछ देर के लिए: 

दुनिया को भूल जायें | द्वालांकि यह भी एक नेक मकसद है | कलकत्ता में श्रलग-अ्लग समाज 
एबं जातियों में माताओं एवं बहनों के झनेक संगठन हैं, जहाँ ये परस्पर मिल लेती हैं, सुख-हुख की 
समझ लेती हैं पर कोई ऐसा संगठन नहीं, जहाँ सभी बहनें चाहे वे किसी मी जाति या धर्म की हों, एक- 
दूसरे से मिलकर एक-बूसरे के सुख-हुख की साभी हो सके और भगवत्‌ कीर्तन का लाभ ले सकें। 
इस महिला-सम्मेलन के संगठन एवं आयोजन का उद्देश्य आज की इस सभा से ही पूर्ण नहीं हो जाता 
है, बल्कि विभिन्न समाजों की नारियों में परस्पर सम्बन्ध जोड़ना है और जब वे सभी आपस मैं जुड़ेंगी, 
तो बिना किसी भेद-भाव के धार्मिक बन्धन में एकत्र होकर सम्मेलन के उद्देश्य को चालू रखेगी। 
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कुस्था बहन ने संतोष दिया और मान लिया कि आज दो नहीं, पाँच हजार बहनें उपस्थित हैं; पर इतना 
ही नहीं, उनमें से एक-एक के साथ अनेक समाज एवं संस्थाएँ जुड़ी हैं | इससे संतोष तो जरूर मिला 
है, पर समस्त कलकत्ता या सारे संसार में इतनी ही बहने नहीं हैं | वास्तव में पुरुषों से भी महिलाएँ 
श्रधिक हैं| इस जमाने मैं महिलाओं को लगातार बोट श्रादि के श्रधिकार मिलते जा रहे हैं | ऐसा लगता 
३ कि कहीं भविष्य में इन्हीं के वोटों पर सरकारों का बनना-बिगड़ना न निर्मर करे तथा महिलाओं 
का ही साम्राज्य एवं नियन्त्रण सारे संसार पर न द्वो | एक दार्शनिक मे लिखा कि “पुरुष यदि माता 
चन जाय, तो भगवान बन सकता है, पर यदि नारी पुरुष बन जाय, तो पिशाचिनी हो जायगी।” इसमें 
सार जरूर है। सर्व धर्मों का सार-हृदय का प्रेम उनमें है। मनुष्य के पास हृदय कम रहता है | यदि 
प्रेम का विस्तार हो जाय तो दुनिया स्वर्ग हो जाय। यह तब दो सकता है, जब हृदय की भावुकता 
मैं ने बहकर प्रेम और स्नेह का प्रवाह्द सारे संसार में बहाने का प्रयत्त किया जाय तथा उसका 
उपयोग तमाम संसार के लोगों को जोड़ने मे किया जाय। वास्तव में सम्मेलन का महान्‌ कार्य 
महिलाओं पर है । 
धर्म का उदय माता के हृदय से हुआ है। यदि माता के दिल मैं प्रेम नहीं होता तो 
मनुष्य जब पैदा हुआ होता, तो मिट्टी के ठेले के समान त्याग दिया गया होता। यह माता के 
दृदय का वात्सल्य ही है कि उसने मनुष्य की स्थिति को श्रक्तुएण रखा | हृदय से जो प्रेम द्वोता है, 
यही धर्म है। माता के हृदय से मनुष्य एवं धर्म दोनों की उत्पत्ति हुई | परन्तु श्राज फैशन, दुराचार, 
वासना श्रादि बुराइयाँ बढ़ रही हैं और श्रन्तर की नैतिकता प्रेम, साधना, तपस्या विकसित नहीं हो 
रही है। माता के रूप, शरीर, वच्न, नाम श्रादि की तारीफ नहीं, वह तो ज्ञणिक है, बनता और मिट 
जाता है। श्रतः उसके मोह मैं नहीं पड़ना है, बल्कि श्रावश्यकता उस मातृत्व को जगाने की है, उस 
प्रेम को जगाने की है | माताएँ जितना श्रपने बच्चों से प्रेम करती हैं पडोसी के बच्चों से भी करें तो प्रथ्वी 
स्वर्ग द्वो जाय । परन्तु वे आ्राज श्पने बच्चे को तो चोद का ठुकडा समझती हैं और पड़ोसी के बच्चे 
के दुख-दर्द का खयाल भी नहीं करती हैं। श्राज की एक सबसे बड़ी समस्या श्रावादी की वृद्धि है, 
जिससे जंग की उत्पत्ति द्वोती है। श्रब्ादी की दृद्धि का कारण ब्रह्मचर्य का हास है। यह बिचार के 
हास, मन के नियन्त्रण के हास तथा ढीलेपन के कारण हैं। वास्तव मे आवश्यक यह है कि शरीर की 
शक्ति को इस ढंग से नियन्त्रित किया जाय कि उसे सारे संसार के प्रकाश के लिए लगाया जा सके | 
उसे वासना मैं समाप्त नहीं करना चाहिए | श्रपने शरीर पर नियन्त्रण नहीं कर सकते तो कुछ नहीं 
कर सकते । श्रधिकाधिक ब्रह्मचरय की शिक्षा दी जाय | यदि इसी प्रकार कीड़े-मकोड़े की तरह आबादी 
की बृद्धि होती रह्दी तो यद्द नियन्त्रण समाप्त हो जायगा । इसमें लगातार सारी शक्ति नष्ट एवं योजनाएँ 
समाप्त द्वो रही हैं। 


आप सभी श्रपनी तारीफ ही सुनकर न जायें । आवश्यकता ज्रत एवं नियन्त्रण लेने 
की है । श्रपनी शक्ति को दुर्बल एवं कमजोर इन्सानों को शक्तिशाली बनाने में लगायें। यदि 
आज इस नियन्त्रण को फैमिली प्लैनिंग ( परिवार-नियोजन ) की योजनानुसार ले गये, तो देश में 
व्यभिचार एवं विकार की इृद्धि होगी। माताओं का मातृत्व नष्ट हो जायगा और श्रन्तर की शक्ति 
न हो जायगी। यदि ग्रेम एवं सीन्‍्दर्य को बनाये रखना है तथा विकसित करना है, तो अक्षचर्य को 
अपनाना ही एक मार्ग है। श्रावश्यकता उसे जीवन में अपनाने की एवं उसकी शिक्षा अहण करने 
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की है। करीब ५० वर्षों से पूर्व इमारी माताएँ एवं बहनें जो मांसाहारी नहीं थीं, वे छाल पुरुष 
के मुकाबले में छगातार बढ़ती जा रही हैं| यदि इसीका नाम स्वतन्त्रता है, श्रपिकार है, डेमोकेसी 
या प्रजातन्त्र है तो इस प्रजातन्त्र से वो बिना प्रजातन्‍्त्र के द्वी अच्छा है। श्रापकों सोचना है कि जब 
तक भोजन शुद्ध एवं सात्विक नहीं होगा, प्राण-शक्ति नहीं बढ़ेगी | शरीर के लिए स्वास्थ्य, स्वास्थ्य के 
लिए. भोजन तथा भोजन में सात्विकता चाहिए. | जैसे-जैसे तामसिकता की वृद्धि होगी, वैसे-बैसे विकार 
एवं विनाश की वृद्धि होगी | श्रतः तमाम महिलाएँ मिलकर सोचें। संगठन करें और, बिचारें, 
बे दूसरों को दिखाने के लिए शअ्रभिनेत्रियाँ या तितलियाँ न बनें, बल्कि संयम का तेज एवं 
सौन्दर्य अपने में लायें। उनमें बात्सल्य एवं मातृत्व का प्रवाह हो ! मनुष्य तो झ्राज से ५० वर्ण 
पूर्व ही धर्म को श्रनावश्यक कह देते, परन्तु माताओ्रों में धर्म के अति इतनी श्रद्धा है कि बे 
जीवित हैं | श्राज श्रवश्यकता घर्म-कट्टरता एवं श्रन्धश्नद्धा को निकालने की है। सभी धर्म के सार 
के विषय मैं सोचे। जितने भी महात्मा, पैगम्बर आदि हुए हैं, समी माता की गौद से ही परमात्मा 
का प्रकाश लेकर श्राये । किसी भी माता के मन में किसी धर्म या धर्म-प्रवतंक के प्रति छ्शा नहीं 
होनी चाहिए। इस घृणा को यदि मिटाना है, तो इसे समझना है और परिवार के अ्रन्दर बिचार- 
संस्कार, मन में अधिक संकल्प, आत्मा में त्याग, अक्मचर्य की शक्ति को प्रकट कीनिये, नहीं तो भोग 
एवं वासना के कोड़े बनकर हम स्वयं को तथा सम्पूर्ण संसार को नष्ट कर देंगे । माताश्रों को 
बहुत सावधानी से काम करना है। उनमें बहुत शक्ति है। उससे बह नुकतान भी कर सकती हैं 
श्रोर लाभ भी पहुँचा सकती हैं। आज उनको शक्ति सिनेमा के देखने, फिजूल' खर्चों श्रादि में 
लगती है और पावडर, क्रीम श्रादि की क्या क्य! समस्याएँ उत्पन्न करती हैं ! उस पर यदि नियन्त्रण 
हो जाय तो समस्या सुलक जाय । श्राप यदि ब्रह्मचारिणो जीवन श्रपनातों हैं, सादगीपूर्ण जीवन 
श्रपनाती हैँ तो कोई कारण नह्हीं कि भोगबाद एवं अधार्मिकता का पंजा फैल सके श्रौर नास्तिकता 
आ सके। बासनाएँ जीवन को नश्ट कर देंगी। श्रतः मजबूती से अन्तर की शक्ति को विकसित कीजिये 


नारी का योगदान 
शांति की संभावनाएँ 


सृष्टि की सभ्यता मैं मातृ जाति का बहुत बड़ा सहयोग रहा है ओर पुरुष जाति की श्रपेक्षा 
मातृ जाति ने विश्व में शान्ति, सदभावना एवं शालीनता के प्रतार मैं श्रधिक भाग लिया है। कुदरत 
के विधान में पुरुष शक्ति का प्रतीक है, जब कि मातृ जाति शालीनता की | इस तरह पुरुष जाति 
की प्रद्ृत्तियों को विशेषतया उन प्बृत्तियों को, जिनमें जंगलीपन की कलक रहती है, शान्त करने 
में मातृ जाति का इतिहास में सदैव ही ऊँचा स्थान रहा है। धर्मों के इतिहास मैं भी ज्री जाति की 
आस्था पुरुष जाति की श्रास्था से ज्यादा बढ़ी-चढ़ी ही रद्दी है। श्राज भी दम देखते हैं. कि सभी 
देशों की स्तियों मैं धर्मों के प्रति नैतिक मूल्यों की श्रास्था अधिक रहती है ओर यह शआस्था दिमागी स्वर 
तक ही नहीं, बल्कि व्यावहारिक जीवन मैं भी अ्रमल में लायी जाती है। यह एक शुम लक्षण है कि 
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धर्मों के प्रति बढ़ते हुए सन्देह के इस युग में भी संसार की सर्वाधिक जनसंरुया, जिसका प्रतिनिधित्व 
महिलाएँ करती हैं, जीवन में उच्च, नेतिक मूल्यों एवं धार्मिक इृष्टिकोश के प्रति आस्था रखती 
हैं| संसार की यह आधी जनता बहुत शीघ्र द्वी बोटर भी बनेंगी, जिनके मत के अनुसार सरकारों 
के इष्कोण में भी परिवर्तन होना जरूरी है | जहाँ प्रजातंत्र के अनुसार चुनाव होता है, उन श्रनेक 
मुल्कों में श्राज भी चुनावों में पुरुषों के अनुपात में सहिलाएँ अधिक संख्या में मतदान करती हैं । 
इस तरह इस बात में कोई संदेह नहीं कि संसार के विचारों को सही रास्ते पर लाने के लिए, महिलाओं 
का बहुत ही ऊँचा स्थान हो सकता है श्रौर श्रगर भहिलाएँ पक्के विचारों से काम करें, तो वे संसार 
में लड़ाई के भयंकर खतरे को, जो कि हमारे इदंगिर्द मंडरा रहा है, रोक सकती है। महिलाएँ इस 
काम में कितनी दूर तक सफल होंगी, यह उनके द्वारा की गयी मेहनत पर निर्मर है । मै श्राशा करता 
हूँ कि आप सब लोग महिलाओं की इस जिम्मेवारी पर गम्भीरतापूर्वक विचार करेंगे श्रौर श्रपमे समाज 
के दायरे मैं अपना प्रभाव फैलाने की बलपूर्वक चेष्टा करेंगे | 


महिलाएँ समाज के ढाँचे को बदलने मैं किस तरह सहायक हो सकती हैं ! यह सवाल हमारे 
सामने है | इस बारे में श्राप लोग का ज्यादा समय न लेकर मै कुछ खास सवालों की तरफ ही श्राप 
लोगों का ध्यान आकर्षित करना चाहता हूँ । 


महान-युग 
छ 

सबसे पहली बात यह है कि मशीन की उन्नति के साथ-साथ भद्दिलाओं। के काम करने का 

दायरा बढ़ता चला जा रह्दा है। आ्राज से २०० वर्ष पहले महिलाओ को अपना अधिकाश समय 
घर मैं ही बिताना आवश्यक था | उन्हें खाना पकाने, बच्चों की परवरिश करने एवं अन्य घरेलू धंधा 
को पूरा करने आदि में ही श्रपना सारा समय बिताना पड़ता था, लेकिन जैसे-जैसे मशीनों का प्रचार 
हो रहा है, यह सिद्ध द्ोता जा रहा है. कि इन सत्र कार्मो को सामूहिक रूप से करने की सम्भावना 
भविष्य में भ्रधिक बढ़ गयी है। १०० महिलाएँ १०० घरों में जितनी देर तक खाना पकाने मैं समय 
देती रही हैं, उतना खाना पकाने के लिए एक मशीन काफी है । उसी तरह से कपड़े धोने, बच्ची 
की परवरिश करने आदि के लिए भी सामूहिक रूप से अनेक प्रयत्न हो रहें है। मुझे इसमें कोई संदेह 
नहीं है कि काम की सहूलियत की दृष्टि से भविष्य में बहुत-सा काम, जो श्राज महिलाएँ घरों मे करती 
है, मशीनों के द्वारा किया जाने लगेगा, किन्तु वह मंगलकारक नहीं होगा । स्वयं पुरुपार्थ में जो विवेक 
ब स्नेह मिलेगा, बह मशीनों से संभव नहीं है | कार्य के बाद जो समय बचेंगा, उसका उपयोग मददिलाएँ: 
किस तरह से करेंगी, इस चीज का भविष्य में नक्शा बनेगा। एक सूरत इस नक्शे मैं कुछ श्राधुनिक 
मुल्कों में बन रही है। महिलाएँ इस बचे हुए. समय का प्रयोग अ्रधिक मौज-मजा करने मैं करेंगी | 
अगर यह सूरत भविष्य के नक्शे की बनती है, तो यह बहुत ही खतरनाक सूरत है; क्‍योंकि वही 
जंगलीपन, जिससे कि महिलाएं, अभी तक पुरुषों को बचाने की कोशिश करती रही हैं, खुद महि- 
लाओं पर सवार हो जायगा श्रौर नेतिक मूल्यों का स्तर बहुत ही तेजी से गिरगा | तो दूसरा रास्ता 
क्या है! नेता लोग कहते हैं कि मशीनों के कारण बचे हुए. समय को महिलाएँ समाज की सेवा 
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ये हूं विश्वधमं-प्रान्दोलन 
की भावना के प्रबल समर्थक, 
जिनकी सहानुभूति ने पूरे देश 
में प्रनुकुल वातावरण बनाकर 
इस सिशन को सफल बनाया। 





५०० बन ० बे 


चंपाछझाल सेठिया 





चुनीलाल फूलचंद दोशी 


रतन सिह वेश 


की ऋ. 


ये हे वे कार्यकर्ता, जिन्होंने सम्मेलन को व्यवस्था, श्रतिथियों का स्वागत, 
प्रतिनिधियों की देखभाल तथा इसो तरह के विभिन्‍त कामों को 
जिम्मेदारी उठाकर “सेबक' होने का गोरत प्राप्त किया । 





सीहनलाल पथ 





सेठ नरगंगम झबेस्चंद कलूरीटाल ज्ञन, 


में लगाये | इस सेवा के बहुत से रूप हैं, जेसे कि अध्यापक, डाक्टर, नसों का काम, जानवरों की 
सेवा, इन सभी चीजों से मदिलाएँ जहाँ एक तरफ समांज की सहायक बन रही हैं, बहोँ साथ-साथ 
समाज के अन्दर नैतिक मुस्यों के प्रसार में भी सहायक हो रुकती हैं। श्रगर महिलाएँ इस तरह 
झपने समय का सदुपयोग करेंगी, तो भविष्य का नबशा सुन्दर बनेगा एपं समाज के श्र-्दर सहयोग 
की भावना बढ़ेगी | 

शआ्रजकल जिस समाज की चर्चा सब जगह फैली हुई है, वह है, एक सहयोग परायणश समाज 
घर्म श्रौर समाजवाद की चेष्टा, इसका ही प्रकाराग्तर है। यह समाजवाद क्या है ! सामूहिक खेती 
करना, एकत्रित उद्योगों के द्वारा उत्पादन बढ़ाना, योजना के ढंग से समाज का विकास और 
अपने- भ्रपने हूक के अ्रनुसार पुररकार प्राप्त करना। मशीनों के कारण जो समय बचता है, उसको 
योजनाबद्ध ढंग से काम में लाना ही समाजवाद का पूर्ण श्रर्थ नहीं है। इससे तो केषल जीवन 
का भौतिक स्तर ऊँचा उठ जायगा, दूसरी तरफ श्रगर इस समाज के निर्माण में नैतिक मृस्यों को भी 
योजनाबद्ध ढंग से प्रयोग में लाया गया तो समाज की आध्यात्मिक और सर्वतोमुखी प्रगति होगी | 
आज के समाजवादी प्रयोगों में यद्ठ कमी है कि वे जीवन का रतर ऊँचा उठाने का श्रर्थ भौतिक रूप से 
ही मानते हैं | कुछ हृद तक उनकी सांस्कृतिक दृष्टि भी है, लेकिन श्रभी तक नैतिक मूल्यों को उँचा 
स्थान नहीं दिया गया है, जो कि किसी भी धर्म का आधारस्तम्भ है | इससे होगा यह कि भौतिक 
रूप से जीवन का विकास होगा और नेतिक रूप से जीवन पिछुड जायगा | संतुलन की इस अवस्था 
के अन्दर एक बहुत बडा खतरा छिपा हुआ है श्रौर हो सकता है कि संतुलन खराब हो जाने से 
मनुष्य के सोचने के तरीके गलत हों | इससे यह हो सकता है कि बड़े-बढ़े जंग पैदा हो जायें और 
इन्सान की नस्ल को खतरा पैदा कर दें | महिलाशों के लिए यह बहुत जरूरी है कि समाजबाद के 
इस रूप को बे नैतिक रूप में बदलने की कोशिश करें, ताकि समाज का विकास भौतिक के साथ-साथ 
श्राध्यात्मिक रूप मैं भी दो सके | 

शाकाहार 
छ 


समाजवाद की इस चर्चा को करते हुए में श्रापका ध्यान दूसरी श्रोर ले जाना चाहता हूँ । 

श्राज के समाजवाद के अनुसार मनुष्य का भौतिक विकास ही सर्वोपरि है और मनुष्य के अलावा 
दूसरे प्राणियों के लिए इस मानवीय समाजवाद में कोई स्थान नहीं है | दूसरे साधारण प्रकार के 

मनुष्यों का व्यक्ति इस प्रकार से शोषण करता है, उनकी इृत्या करता है और उनका हर प्रकार से 
दुरुपयोग करता है, तो क्या यह देख करके समझ मैं नहीं आ्राता कि वही मनुध्य ज्ञो सामाजिक न्याय 

के लिए इतना प्रयत्न कर रदा है, अपने से कमजोर प्रारियों के प्रति क्या इतना हर हो रुकता है ! 
जब्य कि हम श्राज मनुष्य के लिए. रोटी, कपड़ा, मकान, दवाई, शिक्षा, आमोद-प्रमोद, स्वतन्त्रता 
श्रादि के हकों की मांग करते हैं, तो क्या हम मनुष्य के अतिरिक्त दूसरे प्राणियों के लिए. इतना हक 
भी स्वीकार नहीं कर सकते कि वे अपने जीवन को श्रपने तरीके से बिता सकें और उनके जीने का हक 
कायम रहे । झ्गर इस हक को मनुष्य स्वीकार नहीं करेगा, तो इसका नतीजा यह होगा कि भनुष्य के 
अन्दर जो साम्राज्यवाद फेला हुआ है, खत्म नहीं होगा। वह बदलते हुए. रूप के अन्दर फायम रहेगा | 
आज अहिलाओं का इसीक़े प्रति विशेष कर्तव्य है। हमारे सारे देशों के भ्रन्दर घर्रो में कितने मतक 
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प्राणियों को भोजन, रोटी, के रूप मैं काम में लाया जाता है, कितनों को मारकर दवाई, पौशन 
आदि के रूप में काम में लाया जाता है | यद् समस्या इतनी बड़ी हो गयी है कि संसार के श्रधिकांश 
घर मरे हुए जानवरों के स्थान बन गये हैं श्रोर अधिकांश पेट कत्ल किये हुए जानवरों के कब्रगाद 
बन गये हैं | मुके दुख है कि मदिलाएँ मी कत्ल के इस बढ़े धंघे में बहुत बड़ी साभीदार हैं | जब तक 
यह कत्ल बन्द न हो और हम दया, प्रेम, सहयोग तथा सहानुभूति के तिद्धान्तों को श्रपने घरों मैं 
लागू न करें, तत्र तक यह ग्राशा करना फिजून है कि विश्व में इन तिद्धान्तों को आदर मिलेगा | में 
सभी महिलाओं से यह निवेदन करता हूँ कि वे शाकाद्वारिता की उन्नति को अ्रपनायें और श्रगर उनके 
घरों मैं पुरुष इस सिद्धान्त को स्वीकार न करें, तो कम-से-कम वे ही शाकाहारी रहँ श्रोर जहाँ तक 
बने, अपने घरों में पुरुषों एवं सभी लोगों को शाकाहारी बनाने की कोशिश करें । 


यह शाकाह्ारिता सिर्फ एक श्रादर्श द्वी नहीं है, बल्कि दुनिया के लिए एक व्यावद्वारिक 
आवश्यकता दै। मांस को जब किसी भी तरद से अ्रपनाया जाता है, तो उसका फल भोगना 
पड़ता है | पुराने धर्मों ने तो इस सिद्धान्त को माना ही है, लेकिन हम व्यावद्दारिक जीवन 
मैं भी इसका रूप देख सकते हैं। आपको मादम ही है कि आज़ संसार की आबादी बहुत तेजी से 
बढ़ रही है | इसलिए यह प्रचार किया जा रहा है कि बच्चों को पैदा होने से रोकना आवश्यक 
है। आजकन को बोलचाल में इतकों संतति-निरोध कहो हैं, आपकों यह पता होना चाहिए 
कि जनसंख्या बढ़ रही है, परन्तु संसार में समुद्र के पास रहनेवाली जनता की आत्रादी श्रधिक बढ़ 
रहो है | श्रगर हम अ्रकिड़े देखे, तो हमें मादम होगा कि एशिया मैं साइग्रेरिया से लेकर मद्रास जो 
चावज की बड़ुत बडी पदटी है, जिन देशों में चत्रन खाने वाले थ्रधिक रहो हैं, उन देशों 
की जनतंख्या बहुत अधिक बढ़ रही दे | बंगाल में भो, जह। हम एकत्रित हैं, यहाँ जनसंख्या बटत 
तैजी से बढ़ रही है | इसका कारण आपको में बताता हूँ । इसके दो कारण हैं: (१) मछली खान 
की आदत | (२) अह्चये के सिद्धांत मैं श्रविश्वास | आप देखेंगे कि जिन-जिन मुल्कों में मछली 
बहुत श्रधिक खायी जाती है, उन-उन मुल्कों की जनसंख्या बढत अ्रधिक तेजी से बढ़ती है । ऐसे 
मुल्कों में ग्रायादी इतनी जोरों से बढ़ रही है कि आदमी के रहने के लिए, जगह का अभाव होता 
जा रहा है। 

ब्रह्म च॒ये 

छ 
आबादी के बढ़ने के क्लिसिले में दूसरा सवाल जो सामने आता है वह है बह्मबर्य का 
अभाव | श्रव एक ऐसी नयी हवा फेलती जा रही है शोर यह माना जा रहा है कि बअह्मचर्य का तिद्धांत 
एक सड़ा हुआ तिद्धात है जितकों इस जमोन पर लागू करना सम्भव नहीं है। आप जानती हैं कि 
पुराने धर्म ने इस चीज की कीमत बहुत अधिक श्रॉकी थी । लेकिन जैसे-जेंसे युग बदलता जाता 
है बैसे-वेसे लोग यह बात मानते जा रहे हैं. कि इस ब्रह्मचये की कोई कीमत नहीं है । इसका प्रधान 
कारण यह है कि जैसे-जैसे मशीन के उदय दोने से मनुष्य को अ्रपनी शक्ति का थोड़ा श्रन्दाज लग 
रहा है वैसे-वैसे बह फिललन के मार्ग पर जा रहा है। अगर कोई दुबब॒ला-पतला आदमी फिसले 
तो फिर भी बह कहीं रुक सकता है, लेकिन अगर कोई भारी भरकम आदमी फिसले तो उसका 
कया हाल होगा, यह आप अंदाज लगा सकती हैं | इसी तरदइ श्राज की सभ्यता, जो भारी मरकम 


श्ज्द 


होती जा रही है अगर इसने फिसलना शुरू कर दिया तो इसका क्या हाल होगा, इसका अंदाज 
आप लगा सकती हैं। पुराने धर्मों के अन्दर मनुष्य के लिए अक्षचर्य एवं गहस्थ जीवन दोनों 
ही श्रादर्श माने गये हैं। फकीरों श्रौर साधुओं के लिए ब्रह्मचय तथा गणहइस्थों फ्े लिए. संतुलित 
ढंग से संतति बढ़ाने का कार्य । पुराने धर्मों ने भी मनुष्य की कमबोरियों को समझा था और इसी- 
लिए. उन्होंने संभावित ग्रदस्थ-धर्म की महिमा गायी है । गहस्थ धर्म को भी सन्तुलित रूप से बिताने 
के लिए ही उन्हींने जोर दिया दै। धर्म की इस मान्यता को अ्रगर खत्म कर दिया जाग और 
ब्रह्मचये को तथा सम्तुलित सदू-ग़हस्थ धर्मको पालन करने के लिए मनुष्य तैयार नहीं 
होता है तो उसका नतीजा क्‍या होगा। जनसंख्या श्रगर श्रधिक बढ़ेगी तो क्या होगा और अगर. 
हम मान लेते हैं कि मनुष्य के जीवन का. उद्देश्य मौज करना ही है तथा अगर महदिलाएँ भी इसी 
सिद्धांत को स्वीकार कर लेती हैं. तो मनुष्य की आबादी को बढ़ने से कोई रोक नहीं सकता | चाहे 
संसार के सभी पुरुष और सभी महिलाएँ अपने बच्चों की समासि का फैसला कर लें, तब भी संसार 
की आजत्रादी बढ़ने से रुक महीं सकती है. तथा यह इतनी अढ्ेगी कि थोड़े दिनों के बाद मनुष्य को 
खड़े हं।ने के लिए स्थान नहीं मिलेगा । ऐसी द्वालत मैं जंग नहीं होगा तो श्ौर क्या होगा। अगर 
जंग होगा तो मनुष्य का क्या हाल होगा । इसका नक्शा हमारे सामने है। नतीजा यह निकलता 
है कि मनुष्य को ग्रगर बचना है तो उसे शाकाहारिता अपनानी चाहिए। मांस और मछली 
खाना छोड़ना चाहिए और भोगवादी जीवन बिताने से अहुत्त दूर रहना चाहिए। मह ठीक हैकि 
हर मनुष्य फकीर नहीं बन सकता, ब्रह्मचारी नहीं बन सकता फिर भी हरएक मनुष्य संतुलित ढंग 
से जीवन अवश्य बिता सकता है। अगर मनुष्य इतना भी नहीं कर सकता तो उसमें श्रौर पशु में 
कोई अन्तर ह्वी नहीं है श्र महिलाएं भी श्रगर श्रपने घर के मनुप्यो पर सत्य की छाप नहीं 
डाल सकीं तो उनका भी जीवन भेकार है। याद रखिये पापों का फल हमको अ्रवश्य प्रिल 
जाता है तो क्या यह उचित नहीं है कि आप इन पापों से समभ-बूक कर बचें। मानवीय 
कमजोरियाँ श्रवश्य हैं तव भी आ्राप मानव हैं ओ्रोर पशु से ऊँचे हैं। श्राप भ्रगर पशु ही बन जाते 
हैं तो यह कुदरत उसी तरह जगत का विनाश करेगी जैसे कि लोग पशु का करते हैं। धर्मों ने हर्में 
यही सिखाया है और अगर हम इस पाठ को भूल जाते हैं तो खतरा है। यद खतरा हर समय 
था लेकिन आज जब कि मनुष्य के विध्वंस की शक्ति बहुत अ्रधिक बढ़ गयी दे तो बद्द खतरा भी 
बहुत अधिक बढ़ गया है । 

महिलाएँ. इस खतरे को दूर करने में बहुत ज्यादा सहायक हो सकती हैं। सभी 
माताओं एवं बहनों से अनुरोध है कि इस खतरे से बचाने के लिए. वे संसार की भद॒द करें शौर 
अगर वे विश्व की मदद करती हे तो उनके खुद के परिवार भी सुखी रहेंगे। श्रगर वे सद॒द्‌ 
करने में चूकती हैं तो उनको अपने बच्चों से तो द्वाथ धोना पड़ेगा ही, पर यह पुरुष बर्ग भी 
किसी तरह के चपेट में श्रा करके अपना अस्तित्व खो बेठेगा | इससे जिस मौज-मजा के पीछे झ्राज 
संसार पागल हो रहा है वह श्रादर्श ही खत्म हो जायगा। साथ ही साथ यद्द कहा ज्ञायगा कि थीड़ी- 
सी शिक्षा मिलते दी इन्सान पागल हो गया और उसने आत्म विनाश कर दिया। में महिलाओं 
से आग्रह करता हूँ कि विश्व को आत्मघात के इस दुखद स्वप्न से बचायें। इसीमें संसार 
का भला है। मैं आशा करता हूँ कि आप इस प्रश्न पर गम्मीरतापूर्वक विचार करेंगी एवं अपनी 
उन्नति कर सकेगी तथा धर्म के कार्य मैं सद्दायता प्रदान कर सकेंगी। 'क कक 
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मुनिश्री जयन्ती लालजी 


यह सम्मेलन अभी पूर्व भारत में हो रहा है। हम पश्चिम से पूर्व में आये हैं श्रौर निजी अनु- 
भव यह है कि ज्यों-ज्यों पूं की ओर आते हैं, निरामिषता की कमी है। परिसाणस्वरूप गुजरात में 
एक रुपये में १२ आने, राजस्थान मैं १०-११ आने, उत्तर प्रदेश में ८ आने, बिहार में ४ श्राने 
शोर बंगाल उड़ीसा, आसाम आदि पूर्व भारत में १ आना निरामिप प्रजा है। इसका अर्थ यह नहीं 
कि पूर्व भारत के महापुरुषों ने निरामिप्रता पर विचार नहीं किया है । 

सर्बप्रथम यद्व सोचना होगा कि श्राप निरामिप हैं ओर आप चाहते हैं कि और लोग भी 
निरामिप बनें तथा मास-मछुली श्रादि नहीं खाय तो सबसे पहले श्रापको जाग्रत होना होगा। यदि 
निरामिष प्रजा के बीच एक श्रामिष्र व्यक्ति है, तो उसे कोई कष्ट नहीं होता है, पर आमिष प्रजा के बीच 
निरामिप प्रजा को काफी कष्ट होता है। दस मांसाहारियों के बीच एक निरामिष्र को रहने में क£ 
होता है। ऐसी श्रवस्था में श्रापक्ती जिम्मेवारी और भय भी अधिक है। मासाद्दारी से मेरा बैर- 
विरोध नहीं | वे तो संस्कारवश वैसा कर रहे हैं, परन्तु उनकी जिम्मेवारी उतनी नहीं, जितनी श्रापकी 
है। उड़ीसा की राजधानी कटक में 'मद्गावीर जयन्ती' के प्रसंग पर वह्दों की स्वास्थ्य-मन्त्रिणी श्रीमती 
बसन्त देवी मन्जरी ने मांस-मछली नहीं खाने वाले मारवाड़ियों, गुजरातियों को उसके लिए धन्य- 
वाद दिया और कहा कि आप लोग मांसाहारियों को श्रनाये कहते है, परन्तु उनकी उस दत्ति को छुड़ाने 
के लिए. आपने क्‍या प्रयास किया या उनके अनार्यत्व को दूर करने के लिए क्‍या यत्न किया या 
सहयोग प्रदान किया ! आज योरोपीय देशों में भी जहाँ मासाहार का प्रचलन अधिक है, निरामिपता 
के प्रचार की संस्थाएँ है। अमेरिका में ३० लाख लोग निरामिप्र हो गये है | ऐसी अ्रवस्था में हम 
सभी जो उसे धर्म, पाप-पुश्य और शआात्मा की वस्तु मानते है, इसे दूर करने के लिए सोचे कि हमारा 
क्या करतंव्य है, इसके लिए, कया यत्न करें, क्या योगदान दिया जाय ! ऐसे बकार खर तो बहुत 
दोते हैं, तो फिर सदुद्देश्य के लिए. खर्च क्‍यों नहीं करें ! 


एक कसाई से पूछुने पर कि ५ र० केलाम के लिए २० %० की गाय की हत्या क्यों करते 
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हो, उसने कहा कि हमारे व्यापार के समर्थक फेवल मांसाद्वारी ही नहीं हैं, बल्कि वे भी हैं, थो मांछादार 
नहीं करते हैं । वे सभी चमड़े का व्यवहार करते हैं, तो उससे लाभ दोता है। जिन्‍्दी गायों के अमदड़े 
का वे व्यवहार करते हैं। श्राप जानते हैं कि जो जूता, घड़ी के पट्टे श्रादि का आप व्यवद्ार करते हैं,. 
बह जिन्‍्दे जानवरों के चमड़े का होता है। आप मांसाहार नहों करते हुए, भी उसके समर्थक हो 

जाते हैं। अ्रतः मैं कहूँगा कि आप लोग निरामिष प्रजा को सबसे पहले जाग्रत होना है। जितना मांसा- 

हारी पड़ोसी जिम्मेवार नहीं है, उतने जिम्मेवार आप हैं। हमारे निरामिष लोग क्यों शआ्रागे नहीं 

श्रातै, आकर श्रपनी शक्ति नहीं लगाते ! इस कारण जितने मांसाद्ारी दोषी हैं, उतने मांसाहार 

नहीं करने वाले हैं, ओो उनको उपदेश नहीं देते श्र उससे उन्हें मुक्त करने का प्रयास नहीं करते | 
इस कार्य के लिए. हम लोगों को पूर्ण सहयोग करना होगा, बड़ी-से-बड़ी संस्था का निर्माण करना 

होगा | श्राज भला इसके लिए, कफोनसी संस्था है! क्‍या आज यहाँ घनपतियों, शाकाहारियों, 

रामायण, महाभारत आदि धर्मशा््रों के माननेवालों की कमी है ! लोग किंकतंब्यता पर रोते 

रहते हैं | मैं उनसे कहना चाहता हूँ. कि यदि दिल में दया-भाषना है, तो कुछ करना द्वोगा। 


» बुनियादी सवाल 
छ 
मैंने गाँव-गॉव मैं अध्ययन किया | दो प्रकार के लोग यहाँ हैं--एक शाक्त, जो मांसाहारी हैं 
और दूसरे चैतन्य म्दाप्रभु के माननेवाले या वैष्णव, जो मांसाह्वार कम करते हैं। उनके मानने वाले 
बलि नहीं देते श्रोर मानते हैं कि बलि देखने से भी पाप लगता है। ऐसे लाखों लोग बंगाल में हैं । 
यदि उनकी श्रद्धा सच्ची है श्रौर बलि हीन कर्म है तो उन्हें उन लोगों को सुधारने मैं पुण्य है । 
सर्वप्रथम इन लोगों को सुधारने की जरूरत है| इसके लिए चैतन्य मद्गाप्रव॒ की जन्‍्म-जयन्तियोँ मनानी 
होंगी। उनका योगदान इस दिशा मेँ श्रतुपम रद्दा है। उन्होंने जीब-दया का जो काम इस भूभाग 
मैं किया, उसे मरने नहीं देना चाहिए निरामिष लोगों को सर्वप्रथम इस कार्य में लगना चादिए | 
यदि उनके संस्कार बदल गये तो एक कदम दम श्रागे बढ़ते हैं। इसके लिए एक संस्था 
कायम की जाय, जिसके द्वारा निरामिषता का प्रचार किया जाय, लोगों को उसका उपदेश दिया 
जाय, साहित्य उपलब्ध कराया जाय | में समभता हूँ कि इसमें किसी भी प्रकार वैष्णब, जैन 
आदि का कोई भेद-भाव नहीं है |. 


लोग कहते हैं कि विश्यधर्म क्‍या है! मैं कहता हूँ कि यह दया-धर्म है, जीब-हत्या न करो, 
इसके लिए, एकत्र होना, एक मंत्र पर आ्राना श्रौर शक्ति को एकत्रित करना है जो दया-धर्म 
के मानने बाले हैं, उन्हें एक होकर इस काम को करना है, बलि-प्रथा को रोकना है। कवीम्द्र 
रवीन्द्र के इस संबंध में बहुत से नाटक-हैं, उनका प्रयोग कर, बहुतेंरे विद्वानों ने बलि-प्रथा को 
निरर्थक॑ माना है, उनके विचारों का उपयोग कर निरामिष्रता का प्रसार करना है। बहुत जगद 
बलि-प्रथा बन्द हो चुकी है | इसके समर्थन में बहुत साहित्य है, अनेक मानने वाले विद्वान हैं | श्राज 
उसमें श्रनुकूलता है, लोगों मैं विचारों का सजन हो गया है, मुसलमानों में भी रह्म करने की 
बात है, वे भी इस कार्य मैं द्वाथ बटायें | केवल नारा लगाने से कुछ नहीं होगा । इस को कार्योन्वित 
करने की कोशिश करें | भारत झाने वाले विदेशी प्रतिनिधियों ने कहा था कि हमें शर्म श्राती है 
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कि इमारे यहाँ शाकाहार का प्रचार हो रहा है और यहाँ मांसादार की वृद्धि हो रही है। यदि हम 
चाहते हैं कि ऐसी लज्जा की बात न द्वो, तो जाग्रत होना होगा । इसके लिए, सरकार पर भरोसा 
नहीं करना चाहिए । वह तो सबसे निकम्मी संस्था है। श्रद्िता का पाठ भी बोलती है श्र हिंसा 
का प्रसार भी करती है | अ्रहिंसा इसलिए बोलती है कि वह सार्वजनिक चीज है। उसका मुंह नहीं 
ताकना है पर अपील जरूर करना है कि वह मांसाहार नहीं बढ़ाये । उस पर दबाव डाल सकते हैं, 
पर कार्य तो आपका. है, जो दया-धर्म को मानते हैं। इस विचार को कार्यान्बित करने के लिए दर 
नर-नारी को हाथ बेँठाना है। कोई इसके लिए. किसी प्रकार का भेद नहीं करे कि यह जैनियों 
'का है आदि | सच्चे दिल से इसका समर्थन करेंगे, तों सच्चा कल्याण द्वोगा । ७७० 
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७ 
प्रधान वक्ता ४ 
श्री सिद्धराज ढडढहा 


यह प्रश्न केवल शाकाहार श्रौर मांसाहार का मुख्य प्रश्न नहीं है। इस प्रश्न को व्यापक दर 
से देखना होगा | मुनिजी ने टीफ ही कह्दा कि उपस्थित अ्रधिकाश लोग शाकाद्वारी हैं और में भी 
मानता हूँ कि शाकाहार का प्रचार हो और इसमें शाकाहारियों की विशेष जिम्मेवारी है। परन्तु यह 
प्रश्न सारे जीवन से सम्बन्धित है, केवल शाकाहार श्रौर मासाद्ार का ही नहीं है। वह धर्म का प्रश्न 
है | इसीसे उसे विश्वधर्म-सम्मेलन की चर्चा का एक प्रश्न बनाया गया है। इस प्रश्न को कई दृष्टियो 
से देखा जा सकता है। कुछ चर्चाएँ सामने आयी हैं| कुछ लोग इसे स्वास्थ्य की दृ६४ से देखते 
हैं। संसार के जिन शाकाद्ारियों का जिक्र आया, वे इसे श्रधिकतर स्वास्थ्य एवं शरीर-शुद्धि का प्रश्न 
मानते हैं। दूसरे बहुतेंरे लोग इसे चित्त-शुद्धि का साधन मामते हैं और इससे उत्तरोत्तर विकार की 
कमी होती है। कुछ लोग मानते हैं कि इससे ब्रुद्धि निर्मल एवं सात्विक होती है | परन्तु भारत में उसका 
एक अलग ही पहल है, जो बहुत व्यापक है | भारत के लिए. वह केवल स्वास्थ्य या बित्त-शुद्धि का ही 
प्रश्न नहीं है। शाकाहार को जिस दृष्टि से भारत ने श्रपनाया वह अधर्म से धर्म, अशाश्वत से शाश्वत 
श्ौर श्रंधकार से प्रकाश की ओर बढ़ने की जो भावना एवं प्रश्नत्ति है, उसी धर्म के विकास को मूल 
प्रवृत्ति का प्रश्न है। उसे उसके अंग के रूप में, सनातन सत्य तथा धर्म के साधन के रूप मे 
श्रपनाया गया है| इसीसे तमाम मुल्कों की श्रपेज्ञा भारत एक ऐसा देश जहाँ व्यक्तिगत दृष्टि मै नहीं, 
बल्कि जातियाँ की जातियाँ शाकाहारी हैं। दुनिया मैं उसका प्रचार व्यक्तिगत दृष्टि से दो रद्या है-- 
स्वास्थ्य और चित्त-शुद्धि के महत्त्व पर | पर भारत ने उसे धर्म का अंग माना । श्राज यद्यपि भारत में 
मी शाकाहार की संख्या मांसाहार से कम है, पर यह सत्य है कि भारत ने इस प्रश्न को व्यापक दृष्टि 
से देखा और ज्यों-ज्यों धर्म के संस्कार की इंद्धि हुई, उत्तरोत्तर शाकाह्वार की संख्या भी बढ़ती 


११० 


ग ज भी यहाँ ला्खों-करोड़ों लोग पीढियों से परम्परा की दृष्टि से शाकाहारी हैं, न # 
व्यक्तिगत दृष्टि से | 
धर्म की व्याख्या मिन्‍न-मिन्‍म रूप से की जाती है। धर्म क्या है और क्या नहीं इस पर भी 
बहुत चर्चाएँ होती हैं | इस सम्मेलन के आरंभ में सुनिजी ने कहा था कि धर्म आत्मा का संगीत है । 
बहुत सुन्दर वाक्य है। वास्तव में वह किसी व्यक्ति, संघ या सम्प्रदाय से बंधा हुआ नहीं, बल्कि 
आत्मा की वस्तु है। आत्मा सबमें सर्वव्यापी तत्व है और इससे घर्म अखंड एवं शाश्वत है। 
धर्म के यदि ढुकड़े करेंगे, तो वह सही धर्म नहीं | प्रसन्‍नता है कि इस दृष्टि से यहाँ धर्म की बच्चों 
हो रही है। आ्रात्मा की उस व्यापकता एवं अखणडता की दृष्टि से देखें तो शाकाहार के प्रश्न फो सद्दी 
इृश्कोण से समझ सकते हैं। शाकाहार का प्रश्न आत्मा फे विकास का प्रश्न है। श्रात्मा का सही 
विकास इसी दिशा मैं हो सकता है कि वह अपने आसपास के प्राणियों, तत्त्तों से अपना सम्बन्ध 
उत्तरोत्तर प्रेमपूर्ण बढ़ाता जाय । मैं तो धर्म का यही लक्षण मानता हूँ | में घमं को सी इतना 
ही सममता हूँ कि आत्मा का जितना ही अधिक विस्तार कराता जाय, दायरा बढ़ाता जाय, मनुष्य 
तक द्वी सीमित नहीं, सभी प्राणियों तक विकसित करता जाय-मैं तो समझता हूँ कि वही सच्चा 
घ॒र्म है। करुणा का विस्तार मानव-हृदय में जितना ही ग्रधिक होगा, उतना ही धर्म का विस्तार 
माना जायगा। 


सहानुभूति का तत्त्व 
७ 
एक पुस्तक में मैंने पढ्ा कि कौनसा आदमो सम्य एवं सुसंस्क्ृत माना जाय | संस्कृति की 
व्याख्या एवं परिभाषा प्रस्तुत करते हुए, कहा है कि- “दी ब्राडेनिग ऑफ ह्यूमन सिमपेथी इज 
टू कलचर”'-श्रर्थात्‌ जितना मनुष्य की श्रात्मा में सहानुभूत का तत्व विकसित होगा उतना ही 
बह सुसंस्कृत है | सन्‍त एकनाथ के बारे मैं यह प्रसिद्ध है कि एक बार बह कीतेन मैं लगे थे । 
मन्दिर के बाहर एक किसान एक मैंसे को ले जा रहा था ओर नहीं चलने के कारण उस किसान ने 
मेंसे को कोड़े मारे, परन्तु जब उसका आतंनाद मन्दिर के श्रन्दर पहुँचा, तो सन्त एकनाथ के पीठ पर वे 
निसान उभर आये | इतनी सहानुभूति थी उनके हृदय में। मानव कितना धिकास कर सकता है 
और आत्मा कितनी सहानुभूति प्रकट कर सकती है इसीका यद्द एक उदाहरण है । 
शाकाहार पर अन्य देशों में भी विचार हुश्ला है। भारत का नाम लेने से यह नहीं समझें; 
कि देश गौरव की दंष्टि से कद रहा हूँ, बल्कि मेरा जो परिचय एवं शान भारत से रहा है, उसके आधार 
से ही कह रहा हूँ तथा विदेशों के लोग भी ऐसा विचार प्रकट करते हैं कि धर्म का विस्तार जितना 
भारत में हुआ औ्ौर उसे जीवन मैं उत्तरोत्तर जिस प्रकार उतारा गया, उतना श्रन्यत्न नहीं हुआ। 
यहाँ इसका बराबर प्रयत्न होता रह्दा। हजारों वर्षों से शाकाह्ार का जो यहाँ प्रचार होता रहा, यहं 
प्रमाण है कि हमने समभ-बूक कर इसे स्वीकार किया है और करते रहे । जिन तत्वों को धर्म ने 
स्वीकार किया और धर्म ने जिन्हें माना है-सत्य, अहिंसा, प्रेम, करुणा आदि-उन्हें जीवन मैं विकसित 
करने में शाकाह्वार एक मद्ृत्व का कदम है | यहाँ उसे उसी कदम के रूप में स्वीकार किया गया है । 
वह भारत में धर्म-तत्व के व्यावद्वारिक रूप में है | 
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इसलिए, शाकाद्वार के लिए संस्था बनाएँ या नहीं, पर यह सोचने का विषय जरूर है कि 
संस्था बनाएँ तो किस दृष्टि से प्रचार करें | शाकाहार का प्रचार व्यापक दृष्टि से ही होना श्रावश्यक 
है न कि केवन्न धार्मिक एवं साम्प्रदायिक दृष्टिकोश से | 


जेसा कि कहा गया ; इम अकसर सोच लेते हैं कि हमने शाकाहार को स्वीकार किया तो धम 
की दृष्टि से जो कुछ करना है, हमने कर लिया। यहद्द एकांगी दृष्टि का सोचना है। अकसर फैशन 
की दृष्टि से लोग अ्रनुभव करते हैं ओर श्रपने को पिछुडा मानकर शाकाहार को छोड़ते जा रहे हैं। 
मैं उसे नहीं मानता । आज जो लोग शाकाद्वार को छोड़ते जा रहे हैं श्र मासाहार की ओर बढ़ 
रहे हैं, उसके पीछे तथ्य यह है कि श्राज्ञ सारे समाज में जो व्यापक पतन आया है, उसका ही यह एक 
लक्षण या चिह्न है। यदि शाकाहार को एकांगी दृष्टिकोश से लेकर चलेंगे और वह यदि जीवन के 
और अंगों को छूकर नही चलेगा तो उसका उचित प्रसार नहीं कर पायेंगे । शाकाह्मर केवल मासा 
हार शाकाहार का प्रश्न नहीं है, वह समुचे जीवन का प्रश्न है। जैसे जैसे जीवन में धर्म-नीति- 
और धार्मिकता का विकास होगा, वैसे ही शाकाह्वार की उत्तरोत्तर वृद्धि होगी | 

अक्सर लोग शाकाद्दारियोँ को देखकर हँसते हैं क्योंकि वे उसी मैं धर्म की परिपूर्ति 
मान लेते हैं। वह तो केवल एक कदम है। श्रावश्यकता उससे श्रागे बढ़ने की है | जीवन के श्रन्य 
तब्नों मैं उस भावना का विस्तार करना है| | हमारा चाहे व्यापार हो, शान, श्रध्ययन या अ्रन्‍्य 
ज्षत्र हो, हर क्षेत्र मैं उस दृष्टिकोण को ही आगे रखकर विकास करना है। तभी धर्म का प्रसार 
हो सकता है। धर्म एकांगी वस्तु नहीं है। धर्म ऐसी कोई चीज नहीं कि एक ही दृ से उसे 
समझ सकें | वह एक जीवन-व्यापी तस्व है। यदि इसे सोचकर अधर्म से धर्म को अपने जीवन मे 
स्थान देंगे ओर उसका विकास करेंगे तो शाकाहार का प्रश्न भी हल होता जायगा | साथ ही इसका 
प्रचार भी बढ़ेगा । 

दो बातें हैं-- इस प्रश्न को व्यापक दृष्टि से देखे तथा यदि इसे जीवन के श्रन्य क्षेत्रों एवं 
प्रसंगों मैं उतारेंगे, तो सही रूप मैं उसका बढ़ाव एवं प्रसार होगा। 

७ ७ छ 


दो यनुमन 


श्री केशर देवजी पोद्दार 

( अ्ररविन्द आ्राश्नस, पारिडचेरी के विचारक ) 

श्राज में शाकाद्वार के सम्बन्ध मैं दो अ्रनुभव पेश करना चाहता हूँ | सम्भव है, इससे इस 

विषय के प्रचार एवं विचार में सद्दायता मिले। श्री श्ररविन्द आश्रम में १७ राष्ट्रों एवं हिन्दू, जैन, 
पारसी, क्रिश्वियन, इस्लाम श्रादि हर सजहब्र के लोग हैं। वहाँ खान-पान मैं कोई रोक ठोक नहीं 
है। फिर भी लोग शाकादरी हैं | यह क्‍या बात है ! इस विषय में अ्रनुभव की बात इसलिए पेश 
करता हूँ कि श्री सिद्धराजजी ढड॒ढ़ा ने कह्य कि यह प्रश्न व्यापक है। साथ ही यह गहरा मी है | 
में गहराई का एक नमूना प्रस्तुत करता हूँ। श्राश्मम में एक स्विस लेडी, जो श्रपने देश मैं एक बहुत 
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प्रसिद्ध खिलाड़ी (एथलेट) रही है | यह स्वयं शाकाडारी थी ! एक दार उसे बाहर से निमन्‍तरश मिला | 
बहाँ ग्रामिष मोजन मिलने पर उसे उतने अहण कर लिया | लोटने पर रात्रि मैं नौंद मैं' वह स्वप्न 
देखती है कि कोई उसे पाँव ऊपर करके हिला रहा है, फ़िर उसे जमीन पर पीटा जा रहा है; उसकी 
गर्दन काटी जा रही है | इससे रात भर वह तकलीफ में रही प्रातः उसने माँ से पूछा कि यह सब 
क्‍या है, तो माँ ने कहा कि जिसके मांस का तूने श्राह्मर किया है, उसकी श्रात्मा फो ही तूने देखा है। 

साधारणतया जो लोग मांसाहार करते हैं, उनकी युद्धम चेतना विकसित नहीं द्वोती, इसीसे 
उन्हें अनुभव नहीं होता । मांसाहार के साथ उस पशु था पक्ती की आत्मा का भी प्रवेश होता है, पर 
मांसाह्वारी की सूच्म आत्मा के क्किसित एवं सबेतन नहीं होने के कारण बह पूरा अनुभव नहीं कर 
पाता | इस घटना के बाद उसकी चेतना से ही श्रामिष श्राद्दर का विचार उठ गया । उसे कोई मना 
करने की जरूरत नहीं रही | 

दूसरा एक और विचित्र अनुभव है। बह यह कि लोगों को यद्द कहने के बदले कि यह 
करो और यह न करो, उसके सामने मानब-जीवन के मूल सिद्धान्त रखे जायेँ जैसे थी श्ररविन्द ने 
रखा है, तो मनुष्य स्वाभाविक रूप से ही निरामिष और साप्विक भोजी हो जायगा | केवल निरामिष 
भोजन से ही हम शुद्ध एवं सात्विक नहीं दो जायेंगे बल्कि मूल भोजन भी सात्विक हो। भोजन में 
जो मूलभूत श्रास्मा है श्र जो आत्मा हममें है, भोजन करते समय उन शात्माओं मैं मेल हो--यह 
भोजन की सद्धम विशेषता है। यह हमारे शारीरिक विकास, मानसिक प्रगति एवं विकास के लिए 
सद्दायक है । हमारे अ्रन्दर वह चेतना प्रदेश करे और हमारे श्रन्दर ईश्वरीय चेतना को आग्रत करे, 
मन में शान्ति लाये और हमारी नेतिक भावनाओ्रों का, भौतिक तत्वों का विकास करे एवं शरीर को 
प्रोत्ताहन दे । इसी भावना से भोजन करना चाहिए.। इस दृष्टिकोण मैं यदि एक चीज और 
मिलाये तो शाकाह्ाार बहुत ही सरल हो जाय। यदि हम समझ लें कि इस मानव-जीवन का 
उद्देश्य श्रात्मा, परमात्मा और उस पूर्ण ज्ञान की प्राप्ति एवं जीवन में उसका प्राकट्य है, तो इम 
श्रान्तरिक एवं बाह्य जीवन की पराकाष्ठा पर पहुँलेंगे शोर स्वतः ही हम ऐसा काम करेंगे, जो इसमें 
सहायक हो सके या बाधा नहीं पहुँचाये । फिर हम देखेंगे कि श्रामिप भोजन से इस लक्ष्य की प्रासि में 
हानि होती है, तो स्वयं उसका त्याग करेंगे । यह आवश्यक है कि जनता के सामने पूर्ण दृष्टिकोश 
रखा जाय, क्‍योंकि एक दृष्टि के ही रहने से अ्रसली चीज भूल जाते है और गड़बड़ी हो जाती है । 

एक तीसरी बात यह दे कि माँ जो पारिडचेरी आश्रम का संचालन करती हैं, जब फ्रांस 
में थी, तो वहाँ भी शाकाहारी थी | पर किसी कानून या प्रस्ताव के कारण नहीं, बल्कि इस कारण से 
कि अमुक भोजन श्रान्तरिक विकास में सहायक है और अमुक भोजन आन्तरिक विकास में बाधक है ) 
बाह्य जीवन आन्तरिक विकास पर निर्भर करता है। बाहर यही कार्य करेंगे, जो अ्रन्तर में होगा | 
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आहार की सात्निकता 


के 
सन्त कृपाल सिंदजी महाराज ( अध्यक्ष ) 
इमको यह मनुष्य-जीवन बहुत भाग्य से मिला है। यद्द माना गया है कि मनुष्य-जीवन 
बहुत ओछ है और यद्द एक बहुत ही उन्‍नत जीवन है । यह ईश्वर की एक अनुपम कृति है। इस 
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जीपन में तीन मूल तत्त्व हैं। एक आत्मा है। यह शरीर का पुतला जो चल रद्दा, उसे चलाने बाली 
शक्ति कौन है ! दूसरा यह कि जिस आधार से यह हमारी चेतना, आत्मा इस शरीर के साथ कायम 
है, बह क्‍या है ! सदाचार, धर्म श्रोर लित्म है | 


आत्मा और सदाचार तमी चल सकता है, जब्र जिस्म का घोड़ा तैयार हो । जब आत्मा की 
तरफ बहुत तवजहइ दिया तथा धर्म के प्रचार की ओर भी, पर इस और बहुत कम ध्यान दिया कि 
यह पांच-छद फुट के पुतले को लेकर जो चल रहा है, बह कया है १ जिन्होंने इसका विश्लेषण 
कर देखा है, उनको पता लगता है कि ५०० से भी ऊपर जिसमें हैं, | इसके बारे में जानना सत्से 
पहला काम है। इसीसे पुराने जमाने में जो पहला काम सिखाया जाता था, वह यद्द था कि जिस्म 
किस प्रक/र कायम रह सकता है | इसके लिए बताया गया कि १२ वर्ष के बच्चे को वैद्य क्या कह्टे ! 
अर्थात्‌ उस उम्र तक बह उसके बारे मैं इतना ज्वन जाता था कि वैद्य की जरूरत नहीं रह जाती थी । 
श्रॉज हम ५०-६० साल के दो जाने पर भी नहीं जानते कि जिस्म कैसे चलता है ! तो जत्र तक यह 
धोंडा ही ठीक नहीं है तो सदाचार, धर्म, श्रात्मा का प्रचार श्रादि कैसे हो सकता है ? इसलिए 
सर्न्तों ने कहा + 
घटों से चरणारविन्द रसना जपे गोपाल, 
नानक से दसरे काहू ने श्रेद्ि गोपाल । 


अतः जिस्म का विकास हो औ्रौर उसके माध्यम से उसके परमात्मा को देखने घाले श्रोर 
गुणानुवाद करने वाले बनी । यह हरिका मन्दिर है। इस सम्बन्ध में विश्लेषण, तो बहुत हुआ, पर 
श्राम लोग नहीं जानते हैं। 

शाकाद्वार श्रौर मांसाहार के सम्बन्ध मैं दो बातें पेश की जाती हैं । पहली बात यह कि इससे 
ताकत बढ़ती है, इसीसे मांस खाते हैं। पर विचारे कि द्वाथी-घोड़े क्या मांस खातै हैं, तो उनमें ताकत 
कहोँ से आती है ! इन्सान की बनावट ही ऐसो है, जो मासाहारी की नहीं है । हैवानों की बनावट को 
देखें, उनके दांत अलग होते हैं। श्रोर कोई भी प्रारम्म से तो मांसाह्ाारी नहीं हैं | बात यह है कि जो 
शाकादवारी हैं-वे (ससटेन' भ्रथोत्‌ श्रघिक जी सकते हैं श्रौर वे जादा ताकतवर हैं, उनमें श्रधिक शक्ति 
है। बे दौड़ने तथा और मी कसरतों में अ्रधिक सक्तम हैं | यह एक पहलू है। दूसरा पहलू धर्म का है। 
वह यह है कि जैसा अन्न, वैसा मन | जेसा अ्रन्न खाश्ोगे, वैसा असर द्वोगा | कुत्ते को यदि सब्जी 
पर रखा जाय, तो वह सुशील बन जाता है| हम श्पनी आदत ( हैविट्स ) को बदल सकते हैं, अपने 
दंग ( सिसटम ) को बदल सकते हैं-श्रपने भोजन के द्वारा। मनुष्य-जीवन का सबसे बडा आदर्श 
श्रात्मा है, उसको जानना और प्रभु को पहचानना । उसके लिए. जरूरत है जिस्म की | हम सुन्दर 
साम्राज्य ( रिफाइन्ड स्टेट ) मैं जाना चाहते हैं तो खुराक को भी सुन्दर बनाना होगा | गीता में तीन 
प्रकार के भौजन का उल्लेख दै--साज्िक, राजसी और तामसी । 


सात्विक खुसक क्‍या है! फल, सब्जी, श्रनाज, मक्खन, दूध आदि | सात्विक खुराक 
से वृत्तियाँ भी सात्विक बनती हैं। मुझे लंच अ्ररसे से विभिन्‍न धर्मों को तुलनात्मक रूप से 
ज्ामने का इसफाक हुआ है। दरएक मजहब में हमने देखा : यही तालीम है. कि शाकाहारी बनो | 
बम्वई में बब पह्द्रह्वों श्रन्तरराष्ट्रीय शाकाहार-सम्मेलन हुआ, तो हमसे पूछा गया कि दुमने पाश्चात्य 
शोगों के सामने किस श्रकार साबित फिया कि शाकाहार जरूरी है! मैंने बताया कि मैंने उन्हें कह्दा 
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कि इंसा (काइस्ट) के दो 'गास्पेल' हैं और इमने उद्धरण' प्रस्तुत किये। बतला दिया कि ये 
मांस नहीं खाते थे। उन्होंने कह्दा है कि जिसको तुम जिन्दगी नहीं दे सकते, उसे तुम क्‍यों मारते हो ? 
फिर उन्होंने यह कद्दा--मैं तुम्हें मांस के बदले दूध देता हूँ ( श्राई मिव यूं मिल्क फॉर फुड )। दो 
हजार लोगों को अमेरिका में शाकाह्वारी बनाया । कई रेस्टोरन्टों में यह निश्चित हुआ कि इम ऐसो 
श्राय नहीं चाहते हैं, जिससे मांसाहार ( नौनवेजिटेरियनिज्म ) को प्रभय मिलें। भारत में भी करीब 
२८ हजार लोगों को शाकाहारी बनाया गया । शाकाहारियों की संख्या दिनों दिन बढ़ रही है। शाका- 
हार में शरीर हल्का रहता है, चुस्त और निरोग रहता है। ऐसी जड़ी-बूटियाँ हैं, जिसके एक-एक 
टुकड़े का असर कई श्रण्डों, डबल रोटियों से बहुत अधिक होता है। पर लोग उसे अधिक 
पोष्टिक कैसे मानेंगे ! इसे आगे बढ़ाने के लिए नमूने बनाना होगा। नमूने बना कर देखो | फथनी 
से करनी जादा अ्रच्छी है (एक्जांपल इज बेटर दैन प्रिसेष्ट ) | तुम्हें देख कर ठम्दारे घर वाले, तुम्हारे 
बाल-बच्चे आपसे श्राप शाकाहारी बनेंगे। अच्छाई की शुरुभ्रात अ्रपने से ही होती है। बाइर 
जाकर प्रचार करने से पहले अपने को बनाओ | 

भारत सदा से शाकाहारी था| झ्राज भारतवर्ष में पश्चिम के मुकाबले में अधिक मांसादारी 
लोग हैं | यह पेश किया जाता है कि उससे ताकत मिलती है, पर बात ऐसी नहीं है | मेरे पास 
हर धर्मों के उद्धरण हैं। एक छोटी-सी बात देखें। इस्लाम में परमात्मा का नाम रहमान, रहीम 
रखा गया है। जिक्र श्राता है कि एक शिकारी ने जंगल में एक हरिणी को मार दिया और उसके 
बच्चों को पकड़ कर ले आया | इस पर हजरत साहब ने उरे/नमाज पढ़वाई । उन्होंने यह भी कहा 
है कि यदि कोई किसी जानवर पर सवारी कर रहा है और वह जानवर थक जाय तो सपार उससे 
उतर जाय और उसे आराम करने दे । उन्होंने कहा कि श्रपना मांस खाश्रो लेकिन दूसरों का नहीं । 
सिक्‍्ख मन्त्र मैं भी कद गया है --“उद्दद करे पशु पंछिया, जाने नहीं काम, वे तो सात मनूखा खाता, 
माया जाल ।” बौद्ध मत में है कि भगवान बुद्ध ने विम्बीसारकों कुर्बानी के लिए. जाते हुए, दजारों गायों 
को छुड़ा कर लाने का श्रादेश दिया था श्रौर बिम्बीसार को उन्हें छुड़ाना पड़ा था। यह फैसला पश्चिम 
वालों का भी है कि मासाहार श्रेष्ठ मोजन नहीं है। दोनों ही पहक-ताकत और धर्म-्से सात्विक 
भोजन ही जरूरी है | श्राप इसके लिए नमूना बनें और फिर दूसरे स्वयं श्रनुकरण करेंगे। हमें दूसरों के 
दर्द को देखकर दर्द होना चाहिए । कल 
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महिमा संन्‍्यासी महीन्‍्द्र बाबा 

मनु मद्दाराज ने बताया कि मांस के लिए परोक्ष-अपरोक्ष रूप से पशु-दिसा करनी पड़ती है। 
इसलिए. मांसाद्वार धर्म-मार्ग से प्रतित्रन्वक है | यदि विचार-शुद्धि से मांसाहार दूर हो जाय तो जगत्‌ 
का अत्यन्त कल्याण तिद्ध हो | अहिंसा और भास-मक्षण महा पाप है, इसलिए बताया गया कि मांस 
भोजन के परिणामस्वरूप आठ लोक दूषित होते हैं। द्िसा एवं मांत-मोजन से लोगों की प्रहसित्रों 
कठोर द्योती हैं श्रौर निष्ठुरता आती है; इससे वातावरण दूषित दो जाता है | दिंसा-प्रतिदिंसा को प्रभव 
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मिलता है। मांस-भक्षण का मार्ग बहुत ही भयंकर, विदारक मार्ग है। इस बिकट बृत्ति को यदि दूर 
नहीं किया गया, तो मानव-समाज पशु बन जायगा। दुख की बात यद्द है कि जिस उपाय से महा- 
भारत हुआ, उसी उपाय से आज सरकार मांस, मछली, अ्रण्डा श्रादि के भोजन को प्रोत्साइन दे 
रही है। यह पंचशील और पंच मह्जत के मार्ग का घोर प्रतिबन्धक है। इसलिए: हम विश्वपिता 
से प्रार्थना करते हैं कि हमारे शासक समाज में समस्त मानव के लिए, भ्रद्धा, गोसम्बर्धन, गो-दुग्धादि 
के श्रविक उत्पादन के प्रति भ्रद्धा एवं प्रेम भर दे | ७० 


शाकाहार सम्बन्धी प्रस्ताव 


इस सम्मेलन का यह दृढ़ अभिमत हे कि अहिसक समाज-व्यवस्था 
को स्थापना के लिए ज्ञाकाहार उसकी पूर्वस्थिति है, जिसे मानव को 
निश्चित रूप से पूरा करना होगा, इसके पहले कि वह शांति-प्रभात की 
झ्रभिलाषा करे । इसलिए यह सम्मेलन सभी लोगों, राष्ट्रों तथा विश्व के 
सभो धर्मों से शाकाहार को अपने जीवन-व्यवहार में स्वीकार करने तथा 
मानव-भोजन एवं जीवन-पापन के लिए ज्ञाकाहार को प्रोत्साहन देने के 
लिए श्रपील करने का निइचय करता हे। साथ ही भोजन, मन-बहूलाबव या 
शौक और उद्योग के लिए होने वालो हिसाओं को अधिकाधिक कम करने 
की अपील करती हूँ । 


प्रम और सेना 


श्रबुल फजल हाजेघी ( इेरान ) 

आज यहाँ पर हम सभी विभिन्न धर्मों के अनुयायियों में परस्पर-सहयोग तथा एक ऐसे मार्ग 

को खोज निकालने के लिए एकत्र हुए हैं कि जो समी धर्मवालों के लिए. समान हो और जिस मार्ग 
पर सभी चल सकें; जिससे मानव मात्र की भीतिक एवं आध्यात्मिक प्रगति, उन्नति, समृद्धि एवं 
सुख-शाति का सार्ग प्रशस्त हो सफे। सभी धर्मों एवं विश्वासों की शिक्षाओं में ईशबर के अस्तित्व का 
बण्णेन मिल्ता है श्लोर उसका अस्तित्व बहुत ही आवश्यक है। ईइबर के अस्तित्व पर मेरा मत यह है 
कि संसार की सभी चीजो एवं जीवों का निर्माण उसी के द्वारा हुआ है। हम सभी उससे ही उत्पन्न 
हुए है और हमे उसका आदर करना चाहिए | यह भी आवश्यक है कि हम सभी का परस्पर स्वागत 
एवं सहयोग करें | हम लोगों पर इसके लिए यह उत्तरदायित्व है कि हम सभी एक-दूसरे से मिलकर 
और एक-दूसरे का सहयोग करके भाई-बहन के उद्देश्य को श्रत्र साकार करें | हम सभी जानते है 
कि सहयोग स्वयं सभी धर्मों और बिश्वासों का एक आदर्श है | ऐसा इसलिए है कि हम सभी को 
ईइवर ने शारीरिक एवं आध्यात्मिक सुख शाति के लिए; उत्पन्न किया है। सभी धर्मों की यही शिक्ता है 
कि सभी इस उद्देश्य की प्रासि में एक-दूसरे का सहयोग करें ! इस उद्देश्य की प्रासि के प्रयत्न करने 
का उद्देश्य भी स्पष्ट है, क्योकि हम लोग एक ऐसे युग मे रह रहे है, जत्र कि एक और तो मनुष्य ने 
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भौतिक क्षेत्र मैं अत्यधिक प्रगति कर ली है, वह अन्धकार की ओर अग्रसर हो रहा है और वह श्रपने 
को ईइबर से बहुत दूर घसीट कर ले जा रहा है तथा संघर्ष, आतंक तथा मय की ओर अग्रतर हे 
रहा है। दुसरी ओर काफी संख्या में लोगों ने ईश्वर के मार्ग पर चछ कर और उसकी एकता के 
सहारे परस्पर एक-दूसरे को भाई-बहन के रूप में समझने के उद्देश्य को मान लिया है। 'दूसरी और 
दूसरे धर्मों के मानने वाले जो धर्मों की शिक्षाओं के आधारभूत उद्देश्यों को समझ नहों पाये हैं, ऐसा 
अनुभव करते हैं कि उन्हें उसे समझना चाहिए।। उन झेगों ने मैत्री, प्रेम एबं सहयोग के दवाथ दूसरों 
के साथ नहीं बढाये हैं| उन छोगों का अकसर यह मत रहा है कि चूँकि वे एक विशेष धर्म को मानते हैं, 
वे दूसरे धर्मों के अनुयावियों से अ्रातृत्व एवं हृदय और मस्तिष्क की विशाल्ता के साथ द्वाय नहीं 
मिला सकते | दूसरे शब्दों में अब वे उनसे भिन्न और अजनबी नहीं रह सकते । थोड़े से विचार से यह 
अनुभव हो सकता है कि विभिन्न धर्मो के अनुयायी होने पर भी हम लछोग एक-दूसरे को समझ सकते हैं 
ओर सामान्य उद्देश्यों पर एकसाथ अग्रसर हो सकते है | हम लोग यह भी जानते हैँ कि सभी धर्मों का 
आधार मावनता एवं सद्गुण है। सभी धर्म अपने अनुयायरियों को मानवता, ईइबर के प्रति आदर, अदा 
ओर स्नेह तथा परस्पर मानवमात्र में प्रेम एवं सहयोग की शिक्षा देते हैं। यदि हम अपने धार्मिक 
उत्तरदायित्व को सच्चे हृदय से ओर पूरी छगन से पूरा करना चाहते हैं, तो संसार मैं शांति एक 
वास्तविक तथ्य हो जाना चाहिए | 


सर्वप्रथम हमें चाहिए. कि सभी जीवधारियों को मैत्री, प्रेम, शांति एवं सहयोग ओर बन्धुत्व 
की भावना से देखें | धर्म का वूसरा सूत्र यह है कि सभी की सेवा की जाय | ईरान के एक कवि ने 
कहा है कि ईइवर की पूजा मानवमात्र की सेवा के सिवा कुछ नहीं है, क्‍योंकि शिक्षा यह है कि यदि हम 
अपने पड़ोसियों से प्यार नहीं करते, तो हमें ईश्वर के लिए. भी कोई प्यार नहीं है। मैत्री का सदगुण 
ईह्वर से सम्बन्ध स्थापित करने की एक कड़ी है, जिसने हम सभी को उत्पन्न किया है| हम छोंगो को 
चाहिए. कि अपने अन्तर को सभी प्रकार की बुराइयों एवं अवगुणों से दूर कर लें और ईइयर के सभी 
जीवों को आदर एबं प्रेम की दृष्टि से देखें । हम छोगों को जहाँ तक संभव हो, दूसरे के प्रति सहायक 
एवं लाभदायक होना चाहिए । यद्यपि विभिन्न धर्म बाह्य रूपों में एक दूसरे से मित्र प्रतीत इोते हैं 
परम्तु समी की आधारभूत शिक्षाएँ एवं उद्देश्य समान है । यदि कुछ धर्मों के अनुयायी यह अनुभव 
करते हैं कि वे दूसरे धर्मों के लोगो के साथ शान्ति, सोहाद्र ओर प्रेम के वातावरण में नहीं रह सकते हैं 
तो उसका' कारण यही है कि वे धर्मों के तत्तों के सही अर्थ का नही समझ पाये हैं। इसलिए, सभी प्रकार 
के बिभेद जो विभिन्न धर्मों के अनुयायियों मे पहले विद्यमान थे या आज भी है, इसी बात के प्रमाण 
है कि अभी तक धर्म के सार को समझना सम्भव नहीं हो सका है। इसलिए हम लोगों को चादिए्ट कि 
सभी को समझने की कोशिश करें | प्राचीन ईरानी जरथुस्त्र धर्म तीन सिद्धान्तों पर आधारित है: 
सदाचार; सदुपदेश, सद्वचन। संक्षेप में इन शिक्षाओं का मन्तव्य यह है कि सभी कर्मकाण्ड ओर 
उसकी बुराइयाँ, प्रकाश एवं अन्धकार; उन्नति एवं अबनति के संघर्ष इसी बात को चरितार्थ करते हैं कि 
अंधकार के ऊपर प्रकाश का अच्छाइयों का बुराइयों के ऊपर विजय हो। सभी को चादिए्ए कि इस 
उद्देश्य की प्राप्ति के लिए प्रयत्नशील हों । 


इस्व्यम धर्म बन्धुत्व तथा सभी जीबों में समता के भाव पर आधारित है। वह किसी भी प्रकार 
की जाति या पन्‍थ की ऊँचाई या नीचता को नहीं स्वीकार करता है| कोई भी अपने को दूसरों से ऊँचा 
नहीं समझ सकता, जन्र तक वह सदूगुणी इंइबर-भक्त तथा समी के प्रति मानवीय नहीं है। इस्छाम का 
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मत है कि जो ईइवर में विश्वास करते हैं, वे सभी एक ह्वी शरीर के अंग हैं। इसलिए सभी स्तेगों को 
इसी प्रकार से समझना चाहिए. । यदि एक को दुख द्वोता है, तो समी दूसरों को उसके प्रति सहानुभूति 
होनी चाहिए | यहाँ पर हम ईरानी कवि शादी का उल्लेख बरते हुए कहेंगे कि उन्होंने इस विचार को 
बहुत ही सुन्दर ढंग से प्रस्तुत किया है । मानव मात्र एक ही शरीर के विभिन्न अंगों की तरह हैं, सभी का 
जन्म एक़ से ही हुआ है और परिणामस्वरूप यदि किसी एक अंग को किसी प्रकार की पीड़ा या तकलीफ 
होती है। तो उसके दूसरे अंगों को भी बेचैनी हो जाती है। यदि आप दूसरों के दुख दवैन्ससे बेचैन नहीं हैं, 
तो आप मनुष्य कहलाने के लायक नहीं होते है । इस्लाम ने अपने अनुयागियों को यह आदेश दिया 
है कि सभी लोगों के साथ परस्पर भाई की तरदद रहें और सभी से प्रेम तथा शान्ति का व्यवहार करें । 
यह बहुत ही प्रसन्‍नता की. बात है और मेरे लिए गौरव का विपय है कि आप सभी की 
उपस्थिति में यह उद्घोषणा करता हूँ कि यद्यपि ईगान की अधिकाधिक जनता इस्टाम धर्म की अनुयायी 
है, फिर भी इस्लाम की ऊंची शिक्षाओं के प्रकाश में वे सभी गैर-मुसल्मानों, गैर-देशवार्ियों तथा जर- 
थुर्न, क्रिश्चियन, जुडिर्ट तथा भारतीय मित्रों के साथ परस्पर मैत्री व प्रेम से रहते है। एक ईरानी 
इस सम्मेलन के उन्चद आदरशों के साथ है। में दवदय से सम्मेलन के सयोजको की धन्यवाद देकर साथ 
ही भारत सरकार के अधिकारियों को भी धन्यवाद देता हूँ, जिन्होंने सभी प्रकार की सुविधाएँ प्रदान की 

है। इस सम्बन्ध में ईइवर से प्रार्थना करता हूँ कि वह"हम सभी को शांति के सच्चे उपासक बनाये | 
७ 6 ७ 


प्रायिमात्र से प्यार 


श्री अब्दुल मोनियम एम- खताब 

( संयुक्त रब गणराज्य, अल अजहर विश्वविद्यालय ) 

संयुक्त अरब्र गणराज्य, श्रढ अजहर विदृबविद्याल्य तथा इस््मिक कांग्रेस के नाम से और 

तरफ से में आपका स्वागत करता हूँ और इसके लिए धन्यवाद देता हूँ कि आपने एक वक्ता के रूप 
में खड़ा होने का अवसर भुमे प्रदान किया । इस्ल्यम के बारे में 
बोलते हुए में कहूँगा कि इस्लाम पाँच स्तम्मों पर खद्य है, जिसका 
उल्लेख हदीस मे भी है | उन पॉच स्तम्मों में शक यह है कि हम 
जानें कि ईइवर एक है और मुहम्मद उसके पैगम्बर है। दूसरा, 
उसकी इबादत करना है, तीसरा, गरीबों को दान दना है, चौथा, 
उपबास करना है और पॉचवों यह है कि यदि हो सके तो तीर्थ- 
यात्रा पर मक्का जाना | हम लोगों को यह अवश्य जान लेना 
चाहिए. कि वहाँ मुसलमान और गैरमुसल्मान में कोई भेद नहीं 
है, क्‍योंकि कुरान में कहा गया है कि “ए मनुष्यों, हमने त॒म्हे 
मद एवं औरत से उत्पन्न किया है और इसलिए एक-दूसरे को 


जानने एवं पहचाननेकी कोशिश करो, न_कि आपस में शत्रुता करो। ठम ईश्वर का आदर करो, 
क्योंकि वह सबसे पवित्र है”? कुरान में कहा है कि जिसने मनुष्यों और जिन आदि को उत्पन्न किया, 
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उसकी पूजा करों | उसे कुछ देना नहीं है, क्‍योंकि बह तो स्वयं सब कुछ दे सकता है। जहाँ इस तर 
मनुष्यों से ही नहीं, प्राणिमात्र से प्यार करने की मतीहंत दी गयी है; वही इस्छाम धर्म है।. ७ # 


समग्र जीनन-हृष्टि 


श्री चुशीलाल दामोदरदास भवसार, बसों 
शाकाहार दर दृष्टि से आवश्यक एबं उत्तम व्यवहार है | स्वास्थ्य की दृष्टि से शाकाह्वार करने 
वाले व्यक्ति का साधारणतया स्वास्थ्य अच्छा रहता है तथा उनमें मानसिक एवं शारीरिक शक्ति सदा 
पायी जाती है। ऐसा इसलिए सम्भव है कि एक ओर जहाँ 
शाकाहारी भोजन में किसी प्रकार का दानिकर तत्त्व नहींरदता, 
दूसरी ओर प्रोटीन, विद्यमिन आदि सभी स्वास्थ्यवर्द्धक तत्त्व 
दूध, फल एवं शाक-सब्जियों में विद्यमान रहतेहँ। ऐसा सोचना 
मूखता है. कि केवल मांस-मछली खाकर ही इम लोग स्वस्थ रह 
सकते हैं और शरीर का विकास कर सकते हैं। भानसिक एवं 
बौद्धिक विकास विशेषकर शाकाहारी भोजन से होता है और यदि 
हम स्वस्थ शरीर एवं तीर्ण बुद्धि चाहते हैं तो शाकाहारी भोजन 
से बढ़कर उसके लिए. सहायक कुछ नहीं है । दूसरी दृष्टि से निजी 
एवं राष्ट्रीय लाभ एवं हित का विचार किया जाय तो शाकादह्वार 
हे में हम उसके समर्थन के लिए सभी बातों को पाते हैं। 
साथ ही फल एवं शाक-सब्जी अधिक सुल्भता से आस होने वाले हैं तथा मांस और मछली से अधिक 
सस्ता है| भारत के समान एशियायी देशों मैं तथा बा में जहाँ जनसंख्या का अधिक भाग गाँवों 
में निवास करता है, शाकाहार का उपयोग और भी अधिक महत्त्वपूर्ण है। गाँवों में दूध, फल, शाक, 
सब्जी आदि अधिक सुल्म है और यह केवल ऊपर से लादी गयी स्वाद-लेडपता ही है, जिससे 
लोग मांत-मछली के ऊपर अतिरिक्त व्यय करते है| बर्मो, भारत या अन्य एशियायी देशों में दूध, फल 
और शाक-सब्जी अभी भी मांस-सछली से अधिक सस्ता ओर बाजारों मे अधिक सुल्म है। इसलिए 
आर्थिक दृष्टिकोण से भी तथा व्यक्तिगत छाभ की दृष्टि से भी शाकाह्र अधिक युक्तिसंगत है | सदभा ग्य 
से मांस और मछली किसी भी दक्षिणी या पूर्वी एशियन देश मे मुख्य भोजन नहीं है। विभिन्न देशों 
में शाकाह्मर उन्नत राष्ट्रीय एवं आर्थिक प्रगति में भी सहायक हो सकता है। वृद्ध एवं विसुखी जानवर 
काफी संख्या मेँ प्राप्य है। अतिरिक्त मोजन की कोई माँग नहीं है। मोजन के लिए अन्नोत्पादक पौधों 
और फसलों का अत्यधिक राष्ट्रीय महत्त्व'दे | जहाँ अधिकतर लोग शाकाहारी जीवन व्यतीत करते हैं, 
वहाँ उसकी आवश्यकता दूध, फल आदि के द्वायर कम की जा सकती है। झाकाहार पर चलने वाह 
व्यक्ति न केवल अपने स्वास्थ्य एवं निजी खर्च की दृष्टि से अधिक बुद्धिमान व्यक्ति है, बल्कि बह एक 
देशभक्त तथा राष्ट्रीय अर्थ-व्यवस्था की दृष्टि से मी अधिक मल व्यक्ति है। 
तीसरी बात, जिसका स्थाई महत्व है, वह आध्यात्मिक एवं मानसिक उन्नति एवं विकास का 
दृष्ठिकोण है । शाकाहार की आदत एवं व्यवहार से जो स्वास्थ्य और आनन्द का विकास होता है, बढ 
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उससे प्राप्त होने वाली मानसिक एवं आध्यात्मिक स्वच्छता एजं स्वस्थता फे समक्ष नगण्य है। 
मेरा विश्वास है कि एक शाकाहारी व्यक्ति मांतसाहारी व्यक्ति से अधिक पवित्र होता है| इन 
विचारों के इन आधारों से इस बात को नहीं टाला जा सकता कि शाकाह्वार से एक आध्यात्मिक 
संतोष प्राप्त होता है ओर मानसिक शान्ति, सन्ठुलन तथा सारे संसार से एक शान्तिमय सम्बन्ध स्थापित 
होता है, जो मांसाहारी को दुर्लभ है। यही तथ्य कि शाकाहार से आध्यात्मिक एवं मानसिक शान्ति का 
लाभ होता है, इस बात का आधार है कि शाकाहार से किसी प्रकार प्रत्यक्ष एवं परोक्ष रूप से किसी 
प्रकार कोई द्वानि नहीं दोती है। शाकाहारी लोगों के लिए. उनके समक्ष शान्ति और अहिंसा के महान 
सिद्धान्तों की, उपदेशों की जरूरत नहीं होती । वह उन सिद्धान्तों का जीता-जागता रूप होता है और 
वह विशुद्ध रूप से सभी जीवों के प्रति प्रेम और समानता के भाव से जीता है। संसार के सभी जीवों- 
चाहे वह पश्च-पत्ती या कीट-पतंग ही क्‍यों न हो, या कितना ही छोटा या बड़ा जीव क्‍यों न हो, उसे 
समान समझना और उससे अपनी उदर की पूर्ति न करना ही उसका लूद्षय होता है। यदि कोई मांस 
या मछली आदि का भक्षण करता है, तो वह मनुष्य कहाने के योग्य नहीं है | इस प्रकार एक शाकाहारी 
व्यक्ति न केबल वेचारिक दृष्टि से एक महान एवं उत्तम पथ पर चलता है, बल्कि एक उन्नत 
भावना पर आधारित प्राकृतिक पथ का भी अनुसरण करता है। शाकाहार में एक मानसिक संतुश्ि 
मिलती है। 


बर्मा के हमेनिटेरियन लीग के संयुक्त भन्‍त्री के रूप मे, प्रतिनिधि के तौर पर जो मुझे अ्रपने 
विचारों को आपके समक्ष रखने का अवसर दिया गया, उसके लिए मुझे प्रसन्नता हैं। जब श्री ऊ नू० 
बर्मा के प्रधान मन्त्री थे, तो उन्होंने वहों मानवताबादी कार्यों को काफी सहयोग प्रदान किया | एक रछो- 
टर हाउस बिल भी पास किया गया और उसके द्वारा सभी कस्ाईखानों को वर्ष में ३० दिनों के लिए 
बन्द किया गया, जिसमें दो दिन पर्युंपण तथा एक दिन जन्माश्मी का भी सम्मिल्ति है। जन्न पष्ठ 
चुद्धु-कौसिल का आयोजन किया गया था, ता समस्त बर्मा के सारे कतताईखानो को बन्द किया गया था | 


८९ 6) _ 
माननाय ट्राइकाण 

छ 
श्री सश्चिदानन्द भक्तिप्रभा 
( संयुक्त मन्‍्त्री, गौड़ीय वेष्णव समाज ) 
शाकाह्ार! शब्द सम्पूर्ण एवं जीवित होता है । एक विशेय अर्थ में मांस-मछली, अण्श, 
मुर्गों आदि के आहार का त्याग है। शाकाहार का पालन एक धार्मिक आचार है, जो पूर्व में विशेषकर 
जैन वैष्णव तथा बोद्धों के साव््य व्गे में हजारों वर्षों से चला आ रहा है। अशोक, मिलटन, पोप, शेल्ली, 
अहमदिया आदि सरीखे महापुरुषो ने भी शाकाहार का समर्थन किया है। इंगलैण्ड मे शाकराहार आन्दो- 
लन १८०९ में प्रारम्भ हुआ ओर मैनचेस्टर तथा रण्डन में स्वतस्त्र रूप से इसका कार्य चलता रहा | 


शाकाहार के सम्बन्ध में वैचारिक, आध्यात्मिक, स्वास्थ्य, पीश्किता आदि अनेक तर्क हैं और इस 
'पर विचार करना संक्षेप में पूर्ण रूप से सम्भव नहीं है | 
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साधारणतया वैचारिक एवं मानवीय इंश्कोण से यह कद्दा जाता है कि किसी भी जीव को किसी 
प्रकार से हुख, तकलोफ पहुँचाना धार्मिक विचारों के विरुद्ध है और उच्च मानवीय विचारों के भी विरुद्ध 
है। भारत ही एक ऐसा देश है, जहाँ शाकादार का विकास शताब्दियों पूर्व हुआ | अनेक विचारकों, 
क्रषियों, मुनियों आदि ने शाकाह्वार के समर्थन में अनेक विचार प्रस्तुत किये हैं ओर वे विचार स्वास्थ्य, 
आध्यात्म, रासायनिक तस्वों आदि के आधार पर हैं तथा यह भी विचार है कि वह एक पापकर्म है कि 
जानवरों का बध भोजन के लिए किया जाय | यह एक गलत धारणा है कि पश्चुओं में आत्मा, मष्तिष्क, 
भाव और विचार नहीं है। हिन्दू धर्म, जैन धर्म तथा बुद्ध धर्म मानव-बिकास के सिद्धान्तों पर आधारित 
हैं। ये लोगों को सिखाते हैं. कि जीव ब्रिमिन्न रूपों में प्रकट होता है। पश्ु एवं वनस्पति एक-दूसरे 
से सृष्टि के विकास में परस्पर-सम्बन्धित हैं। उनमें भी दुख-दर्द का अनुभव द्ोता है। हाँ, कोटि में भेद 
हो सकता है। जैन एवं बुद्ध धर्म मैं हत्या पूर्ण रूप से वर्जित है और अहिंसा उनका आधारभूत सिद्धान्त 
है। मनुष्य को हत्या का विरोध नैतिक नियमों के आधार से श्रौर लोगों के नेतिक एबं आध्यात्मिक स्तर 
को उन्नत बनाने की दृष्टि से करना चाहिए | 


इवर ने संसार का निर्माण किया । इस सृष्टि में कोई भी छोटा नहीं है। सभी समान हैं। 
परतु महस्वाकांज्षी लोगों ने अपने को जाल मैं फँसा लिया है, और अपनी आवश्यकताओं, इच्छाओं का 
विस्तार करते जा रहे हैं। उनके द्वारा प्रकृति के शोषण ने अनेक समस्याओं को जन्म दिया है, जिसका 
प्रभाव एवं परिणाम अकाल, सूखा, बाढ़ आदि के रूप मैं दृष्टिगोचर होता है। अनेक वैज्ञानिक एवं 
मानवतावादी इस विचार के काग्रल हैं और इस योजना के संगठन पर विचार कर रहे हैं। शाकाहारी 
भोजन ही आध्यात्मिक विक्रास को सहायता पहुँचा सकता है | 
सभी: विचारक शुद्ध भक्ति को जीवन का चरम लरूद्यय प्राप्त कश्ने का साधन बताते हैं । प्रेम 
ही अन्तिम चरम लक्ष्य है। ७७० 


करगरा!। का वर्शन 


भिक्षु थिच मिह् चाड 
( वियतनाम ) 


मुझे अपने आप को इस शाकाद्ार-सम्मेलन से सम्बन्धित कर तथा उसके बारे में आपके सामने 
अपने विचारों को रखते हुए. अतीव प्रसन्नता द्वो रही है। में गत १४ वर्षो से शाकाद्वारी हूँ और इस- 
लिए मैं अपने अनुभव की कुछ बातें शाकाद्वार के संबंध में रख रहा हूँ | 

सर्वप्रथम में अपने देश, वियतनाम में शाकाहार का कया रूप है, उसके बारे में कहना चाहता 
हैंँ। बियतनाम मुख्यतया एक बुद्धि'्ट देश है और वे सभी काफी निष्ठा के साथ शाकादार का पाछन 
करते हैं| यहाँ तक कि अण्डे का भी, प्रयोग नहीं किया जाता और कुछ मभिक्तु वो ऐसे हैं कि वूध का भी 
उपयोग नहीं करते | यदि दूध. का उपयोग करते हैं, तो बे शलप्रतिशत शाकाहारी नहीं समझे जाते 
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हैं। वियतनाम मैं उनके बीच चमड़े की सामग्रियों का उपयोग भी बर्जित है और विशेषकर वे जंत्र 
मन्दिरों में जाते हैं, तो नारियल के रेशे से बनी एक प्रकार की चप्पल का प्रयोग करते हैं | वहाँ न केवल 
भिक्तु ह्वी शाकाहार का पाछन करते हैं, बल्कि अन्य साधारण छोग भी पूर्ण रूप से शाकाहार का पालन 
करते हैं। कुछ लोग शाकाहार का पालन महीने में १५ दिन, ८ दिन, < दिन या ४ दिन करते हैं| 
परन्तु सभी बुद्धिशें को महीने में दो दिन तो निश्चित रूप से शाकाहार का पालन करना ही पद्ता है| 
वे युवक जो बुद्धि'|्ट हो जाते हैं या बुद्धिशें के बच्चों को मी महीने में दो दिन तो शाकाहार का पालन 
करना ही पड़ता है, अर्थात्‌ चन्द्र मास के प्रथम और १५ वे दिन तो उन्हें शाकाह्र का पालन करना 
ही पढ़ता है। 


अब में शाक्राहार के पालन का अपना अनुभव बताना चाहता हूँ | सर्वप्रथम इस आचरण के 
द्वारा हम सभी जीबों के साथ परस्पर करुणा के भाव का पालन करते है ओर प्रेम एजं दया के भाव 
का विकास करते हैं, जो भगवान बुद्ध ने अगने सभी अनुयायियों को सिखाया है। भगवान बुद्ध ने साथुओं 
को भोजन का अवशिशंश हरी चघासों पर फेंकने से मना किया है, जितसे उन्हें कष्ट न हो। इसलिए 
यह स्वाभाविक है कि शाकाहारी भोजन बुद्ध धर्म की दया, करुणा और प्रेंम के आदर्शों के 
अनुकूल है । ७७७ 


शाकाहारी भोजन के द्वारा हमारा रक्त उन विकारों से शुद्ध रहता है, जो पश्ु-भोजनों से उत्पन्न 
होता है। जब एक पश्च॒ु की हत्या की जाती है, तो उसकी चहुत ही दुखद एबं पीड़ाप्रद मृत्यु होती 
है। वह हत्या करने वाले के प्रति घृणा के भाव तथा क्रोध एवं मय से आतंक्रित होकर मरता है, 
जिससे उसका मांस विपाक्त हो जाता है और उसका चिरस्थाई प्रभाव उसको खाने वाले पर होता है । 
यदि हम पशुओं में भी शाकाहारी और मामाहारी पश्चओं की तुल्ना करें तो हमें शीध ही उनका 
अन्तर समझ में आ जायेगा। मैं अपने अनुभव से कद्द सकता हूँ कि यदि भली प्रकार से शाकाहार 
का भोजन किया जाय, ते। वह शरीर को खस्थ एवं मजबूत रखने की दृष्टि से बहुत ही लाभदायक है । 
इसलिए यह आवश्यक है कि हम लोग शाकाहार के प्रसार के लिए प्रयत्न करें ओर शाकाहारियों के 
हाथों की सहयोग प्रदान कर सशक्त बनायें । 


सर क] 
हुँखद स्थिति 

छ 
भिक्षु विबेकानन्द 
( थाइलैण्ड ) 
[ आपके समक्ष मैं जो विचार रख रहा हैँ, उससे आप दुखी 
नहीं हों, क्‍योंकि वह एक सत्य है। इन दिनों मांताहारियों 
की संख्या बढ़ रही है, सिनट-मिनट और प्रति घने 
उनकी संख्या बढ़ रही है। यह एक सत्य है। आज संमार 
का वाताबरण चारों ओर से युद्ध-जनित वातावराण 
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से घिरा है। लोगों को अपनी जीविका के लिए अपने को (परिस्थितियों के अनुसार बनाना पढ़ता है। 
इसलिए थाइण्लैड, जापान, बर्मा, कम्बोडिया, लोओस आदि के बुद्धिष्ट मी मांसाहारी हैं ! भारत में 
कलकत्ता, बम्बई, भद्रास, पटना के ब्राक्षण, हिन्दू मी मांस, मछली, अण्डा आदि खाते हैं। यह 
आज की वस्तुस्थिति है और हमें सोचना है कि क्या किया जाय | हमें उन छोगों में शाकाहार के प्रति 
रुचि उत्पन्न करनी चाहिए | 


हिन्दू, जैन, बौद्ध आदि धर्मों के अनुयायियों को शाकाहारी होना चाहिए | परन्तु आज वे 
शाकाहारी नहीं हैं अतः में आपसे अपील करता हूँ कि आप स्वयं को शाकाहारी बनाइये और उसके 
लिए, अपने परिवार तथा कार्यालय के सदस्यों में अभिरुचि उत्पन्न करने की कोशिश कीजिये | यदि आप 
किसी रोग या स्वभाव के कारण मांस-मछली आदि नहीं खाते हों, तो सही अर्थ में आप शाकादारी 
नहीं कहलछा सकते | आपको पश्चुओं के प्रति दया का भाव रखना चाहिए.। यदि आपमें सभी जीवों 
के प्रति दया और करुणा का भाव नहीं है, तो आप केवल परम्परा के कारण शाकाहारी नहीं कहला सकते | 
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मुनिश्री सुशील कुमार 

आप जानी हैं कि षुरातन धर्मों के अन्दर सभी धर्मों का दर्टिकोण शाकाहार के प्रति एक-सा 

ही नहीं है | कुछ धर्मों में, जैसे इस्लाम, ईसाई, कन्फ्युशियस और शिन्तों धर्मों म॑ शाकाहारी जीवन 
को कोई विशेष महत्व नहीं दिया गया है। हालाँकि इन धर्मों के आचार्यों ने भोजन के अन्दर मांस 
को विशेष स्थान नहीं दिया, फिर भी मांस को त्याज्य भी नहीं बताया गया । यह ठीक है कि इन धर्मों 
में भी जानवरों के प्रति अत्यन्त दयाछतापूर्ण बतोब करने का आदेश है; फिर भी पार्मिक पूजा में 
ओर भोजन मैं भी जानवरों को कत्ल करने के लिए इन धर्मों के अन्दर कोई आपत्ति नहीं थी | इसके 
विपरीत अन्य पर्मो के अन्दर जैसे जेन, ताओ, वैष्णव आदि धर्मों मैं शाकाहारी जीवन को अत्यन्त प्रधानता' 
दी गयी और धर्म के मुल स्वरूप के सिद्धान्त का प्रथम सोपान शाकाहारी जीवन को माना गया है । 
बुद्ध धर्म के अन्दर भगवान बुद्ध ने जीवों पर दया और माँसाहार के निषेध को प्रधानता दी थी । जहाँ 
तक हिन्दू धर्म और यहूदी घर्म का सवाल है, इन धर्मों के अन्दर मांसाहार को भोजन के लिए, ज्यादा 
प्रधानता नहीं दी गयी है, फिर भी बलि की प्रथा को महत्त्वपूर्ण माना गया है | इस तरह विभिन्‍न धर्मों के 
इस सम्बन्ध में विभिन्‍्त दृष्टिकोण है और इन धर्मो के अन्दर शाकाहारिता पर जो जोर दिया गया है 
वह अलग-अलग तरह का है। इस विरोधाभास का स्पष्ट रूप से दर्शन हम मनों-सशता में करते हैं, जहाँ 
मांसाहार को बहुत बड़ा पाप मानते हुए! भी यज्ञ और बलि के अन्दर उसको त्याज्य नहीं माना गया । 
जैसे-जैसे समय बढ़ता गया, बैसे-वेसे इन सभी धर्मों के अनुयायियों ने शुरू के विश्वा्सों को भुलाया और 
अपनी जीम के स्वाद के छिए मांसाहार अधिक रूप से अपनाथा |) इस कथन का सचसे अधिक उदा- 
हरण हमें हिन्दू धर्म और बौद्ध धर्म में मिलता है। जहाँ हिन्दू धर्म के अन्द्र मांसाहार की प्रधानता 
क्षत्रियों एवं शूद्रों मै पायी जाती थी, वहाँ इस प्रथा का प्रचलन अब्र समाज के सभी वर्गों में होता जा 


श्श्३े 


रहा है। इसी तरह बुद्ध धर्म के श्रतुयायियों ने भी मांसाहार करने श्रौर बुद्ध भगवान के उपदेशों 
से बचने के लिये अनेक रास्ते निकाल लिए हैं। जैसे बुद्ध लग जानवरों को मारते नहीं, लेकिन ये छोग 
जानवरों का गा इस तरह से घोंट देते हैं कि जानवर थोड़े समय के बाद तड़फ-तड़फ कर अपने-आप 
मर जाते हैं | इसी तरह जानवरों के मारने के लिए हिन्दू धर्म, यहूदी धर्म में अल्ग-अल्ग तरीके माने 
गये हैं। कुछ दिन तक यहूदियों के अन्द्र भी बलि देने की अथा बंद रही और उनके फिके कुछ दिन 
तक शाकाहारी भी रहे | 


इस बात से हर्मे यही मालूम देता है कि अलग-अला धर्मों के आचार्यों ने जानवरों 
पर दया करने का उपदेश दिया है। लेकिन उनमें से बहुत से आचारयों ने भोजन या यह 
के लिए. जानवरों को मारना निपिद्ध नहीं माना है। धर्माचायों के इस रुख से उनके अनुयाय्रियों ने 
बहुत ही फायदा उठाया और जहाँ पर जैसा रास्ता निकाल सकते थे, वहाँ वैसा ही रास्ता निकाल कर 
अधिक-से-अधिक मांस खाने के तरीके हूँ ढ़ निकाले | इन बातों का नतीजा यह हुआ कि आज संसार में 
मांसाहारियों का बहुत ब्रश बहुमत है ओर शाकराद्वारियों की संख्या अधिक-से-अधिक ५ करोड़) सारे संसार 
भर में है। हमें यह देखना है कि शाकाहारी जीवन को अधिक छोगों ने क्‍यों नहीं अपनाया और 
मांत्ाह्वारियों की संख्या संसार में इतनी अधिक क्यों हुई ! जब्र हम मांस शब्द की बात करते हैं, तो 
उससे हमारा मतलब मांत, मछली और अंडे सभी से है। लेकिन दूध, दही, मक्खन ओर दुखजन्य 
अन्य पदार्थों से नहीं है। मैं जानता हूँ. कि योरोप में कुछ 'अजीटेरियन! छोंग अंडे को भी मांग नहीं 
मानते और अन्य कुछ छोग दूध को भी मांस मानते हैं ! लेक्रिन इस बारे में मुझे ऐसा छगता है कि 
दूध को मांस मानना गलत खयाल है, क्योंकि संसार में जितने चोपाये हैं; उन सभी को अपने जन्म ले 
ही कुदरत की ओर से भोजन के रूप में माता का दूध दिया जाता है। मांस शब्द से मेरा मतलब अंडे, 
मछली इत्यादि सभी से है। इस मात की व्याख्या को आगे लेकर हमे यह सोचना है कि संसार में 
मांसाद्वार का अतुपात इतना अधिक क्यों है ओर पर्माचार्यों के उपदेशों का उनके अतुयातियों पर 
अधिक असर क्यों नहीं पड़ा ! 


वातावरण 


७ 

सबसे पहला कारण जो मेरी समझ में आता है; वह है मनुष्य का प्राकृतिक वातावरण | हिन्दु- 
स्तान मैं या अन्य उब॑रा देशों के रहने वालों ने इस बात का अंदाजा छगाया है कि बहुत से स्थानों के 
अन्दर मनुष्य बहुत-सी दवात्यतों में रहता है, जहों जीवन के लिए. ओर भोजन के लिए संघ बहुत विकट 
है और मनुष्य का सांस्कृतिक घरातलू बहुत नीचा है। उदाहरण के लिए आर्टिक समुद्र में, समी अत्य- 
धिक शीत-प्रदेशों के अन्दर, दरिया के बीच में, रेगिस्तान में और पठारों के अन्दर मनुष्य का रोज-रोज का 
संत्रषत इतना कठिन है कि उसका सारा जीवन और जीवन का प्रतिदिन भोजन की तलाश करने में ही 
औतता है। जिन जातियों के अन्दर खेती की प्रथा नहीं रही, या कम रही उन जातियों के अन्दर तो 
दूसरे को खाकर पेट भरने के सिवाय अन्य कोई रास्ता ही नहीं रहा था | हमें इस बात का पता नहीं 
है, लेकिन फिर भी यह सत्य है कि जो आदमी पते! की खोहों में, दो सो-दो सो फीट ऊँचे बाँस के 
मचानों पर, बड़े-बड़े वत्तों की चोटियों पर, वर्फाले मैदानों में, पंतों की चोटियों पर एवं ऐसे ही अन्य 
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अनेर्की कठिन स्थानों पर निवात कर रहे हैं; यदि वहाँ पर किन्हीं सभ्य जातियों का आदमी जाय तो 
उसे गस आने छोगी | ऐसे स्थानों पर रहने वाले आदमी आपद धर्म के रूप में अपने आसन्यात् 
में रहनेवाले जानवरों, मछलियों, कीट-पतंगों को खा करके ही अपना पेड मरने लगे | इस तरह धीरे-धीरे 
उन छोगों की यह जातीय आदत बन गयी | इसी तरह योरोप, कनाडा, अमरीका, सायब्रेरिया जहाँ कहीं 
भी किसी शहर में छोगों को खाने की तकलीफें आने छागीं, उन्होंने मांस खाना झुरू कर दिया | गांधीजी 
अपनी माँ से शपथ लेकर कि मैं मांत नहीं खारऊँगा, विछायत चले गये, तो वहाँ पर उनके एक अंग्रेंज 
बुजुर्ग मित्र ने इस बात को मानना उचित न समझा, क्योंकि उनका विश्वास था कि बिना मांस खाये 
कोई भी आदमी इंग्लैण्ड की आब-हवा में कैसे रद्द सकता है। ऐसी ही कठिन परिस्थितियों में बहुत से 
धर्मों के लोगों ने मांस खाना खीकार किया और बाद मैं वह उनकी राष्ट्रीय एवं जातीय आदत बनती 
चली गयी । जैसे-जैसे खेती का प्रचलन शुरू हुआ, वैसे-बैसे ही मनुष्य को यह समझ में आया कि मांसा- 
हवर के बिना भी जीवन यापन करने.का एक उत्कृष्ट तरीका मानवता के सामने मौजूद है। कन्द-मूल, फछ 
खाने को जत्न मिलते थे, तो मनुष्य ने इससे पूरा पेट भरना शुरू किया, यह मानना सम्भव नहीं है | अंत 
में खेती के कठिन संगठन के बाद ही मनुष्य को यह अन्दाज लगा कि जमीन से जो कुछ तथा जितना 
कुछ मिल सकता है, वह जानवरों को खाने से मिलना सम्भव नहीं है। इस संब्रंध में शाकाहारिता के 
सबसे पहले प्रवर्तक और जैन धर्म के आदि तीर्थंकर श्री रिपभ देव का मैं आपको स्मरण दिछना 
चाहता हूँ, जिन्होंने प्रजा पर दया करके उन्हें खेती का तरीका सिखाया । इतिहास के इन उपाख्यानों 
से हमें यही समझ पड़ता है कि खेती के प्रचलन के साथ ही शाकाहारिता का रास्ता मनुष्य जाति की 
समझ में आया | लेकिन पुरानी आदत पड़ी होने के कारण मनुष्य ने खेती से अधिक अन्न पैदा करना 
तो झुरू किया, लेकिन मासाहार भी साथ-साथ चलता ही रहा | इसका कारण यह था कि मनुष्य अपने 
खेतों को उतना उपजाऊ नहीं कर ,पाता था, जितनी की उसकों जरूरत थी । खेती के अछाबा भी 
मनुष्य को बहुत-से काम करने पढ़ते थे। जैसे उद्योगधंघे, व्यापार, आत्म-रत्षा और अध्ययन आदि | 
इसलिए जनसंख्या का सारा भाग खेती के अन्दर लगाया नहीं जा सकता था और इसी कारण से 
खेतों में पूण अनाज उपज नहीं सकता था | साथ ही साथ मनुष्य को अधिक अन्न उपजाने का तरीका 
भी माल्म नहीं था, सिंचाई का इन्तजाम बहुत कम था, खेती के नियम भी अधिक रूप में मालूम 
नहीं थे। इन सब्र कारणों से खेती में अनाज पूर्ण रूप से होता नहीं था। ऐसी हालत में आस-पास 
के जानवरों को खा लेना कोई बडी बात नहीं थी। लेकिन जैसे-जैसे खेती का विकास हुआ, वैसे-बैसे 
मनुष्य को अपने पर आत्मविश्वास होने छगा और मनुष्य ने यह भी समझना झुरू किया कि जिन-जिन 
आनवरों का मांस वह खाता आया है, थे मी खेती के काम मैं उसके बहुत बढ़े सहयोगी हो सकते हैं | 
साथ ही साथ उनके बिना मारे ही उनसे बहुत अधिक भोजन प्राप्त हो सकता है। इस तरह मनुष्य के जीवन 
में एक क्रान्तिकारी परिवर्तन आरम्म हुआ.! मनुष्य तैज दौड़ने के लिए. हाथी, घोड़ों, ऊँटों को प्रयोग 
में लाने छगा | दूध खाने के लिए बह गायें, मैंसे तथा बकरियों को, ओर ऊन के लिए भेड़ ओर बकरियों 
का सद्दारा ठिया और खेती में काम करने के लिए बैलों, घोड़ों और ऊँटनी का सहारा लिया। ये सभी 
जानवर मनुष्य के लिए उसके कमाने वाले साधन के रूप में दो गये और इनकी “धन' कहा जाने छगा । 
इस धन को हृ्पने से बचाना धीरे-धीरे मनुष्य अपना कर्तव्य समझने छगा और द्वाढांकि यदा-कदा 
वह उन्हें मारकर खा भी जाता था। सभी खेतीहर और चराई की संस्कृतिवाले मुल्कों में हम यह 
देखते है कि मनुष्य का अपने ढोरों के साथ आत्मीय संबंध रह है और किसी भी ढोर के किसी भी कारण 
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से न हो जाने पर उसी तरह का दुख द्वोता था, जैते कि कोई घर का आदमी मर गया हो ! आज 
विज्ञान के इस युग में ढोरों की जगह मशीनें ले रही हैं, फिर भी ढोर वह काम करते हैं, जिनका करना 
मशीनों के लिए. सम्भव नहीं है। यही कारण है कि अख के लिए अपने ऊँट और घोड़े का और एक 

हिन्दुस्तानी के लिए. अपनी गायों और मैंसों का; एक बर्मी के छिए अपने हाथी का बहुत अधिक मूल्य 
है। यह रिश्ता जैसे-जैसे बढ़ता गया; वैसे वैसे इन ढ़ोरों को मारना भी गुनाह माना जाने छुगा और हिन्दू 
धर्म तथा जरथुस्ती धर्म के लोगों ने अपनी गायों और मैंसों की रक्ञा करना अपना एक महत्त्वपू 
कतेब्य माना । श्याम के अन्दर सफेद हाथियों को पूजा गया तथा इसी प्रकार अनेक देशों की अनेक 
जातियों में अपने जानवरों को इृष्ट जानवर माना गया | 


अनुभूति 
७ 


शाकाहारी जीवन त्रितने की इच्छा इसी बढ़ते हुए रिइ्ते का एक विकसित रूप है। आदेमी 
को जिससे काम पड़ता है, आदमी उसी का सम्मान करता है और इज्जत की निगाह से देखता है| इस 
तरह मनुष्य में दया, प्रेम ओर सहानुभूति पैदा होने बाले धर्म ध्यान का भी विचार आया और उसने 
देखा कि जिस तरह वह स्वयं सोता है, खाना खाता है, अपने से ताकतवरों से डरता है, ठंढी-गरमी से बचने 
की चेष्टा करता है, उसी तरह संसार के प्राणीमात्र को ऐसी ही तकलीफ एवं आराम का अनुभव 
होता दे । मनुष्य ने प्रकृति के अन्य जानवरों को, एक-दूसरे जानवर को खाते हुए. देखा तथा उसने 
यही नतीजा निकाला कि चूँकि इन जानवरों का सास्कृतिक स्तर बहुत नीचा है और अपनी भोजन 
की समस्या भी अन्य किसी तरह से सुल्झा नहीं सकते, इसलिए उनके पास्ष दूसरे जानवर के खाने को 
छोड़ कर और दूसरा कोई जरिया ही नहीं है। लेकिन मनुप्य को अपनी संस्कृति का बहुत अमिमान था 
और उसे यह भी विश्वास था कि बुद्धि के विकास के साथ-साथ वह इतना अनाज पैदा कर सकेगा 
जितसे कि पूर्ण मानव जाति का भी पेठ वह भर सके । मनुष्य को धीरें-घीरे जब्र पूरा शान होता 
गया, तो उसने भी अगनी ही तरह दूसरों के जीवन की भी समझना शुरू किया | धीरे-धीरे मनुष्य ने 
यह सोचना शुरू किया कि उसे अपनी बुद्धि को अपने विकाल की तरफ छगाना चाहिए। अंत में 
उसको समस्त संतार से अनुभूति प्रास हुई और धीरे-बीरे उस सह-अनुभूति ने इतना उम्र रूप चारण 
किया कि मनुष्य ने संसार के सभी जानवरों को बचाने का भार अपने ऊपर ले लिया | यह सभी मनुष्यों 
के लिए. सद्दी नहीं था | सिर्फ उन्हीं के लिए सही था, जिन्होंने अपने जिम्में इस जिम्मेदारी का काम लिया 
था फिर इसी तरद सोचने वालो ने आगे चल कर विभिन्‍न पर्मो की नींब डाली | बीच-बीच में सम्यताओं 
का उत्थान ओर पतन होता रहा तथा जब सम्यताएँ आगे बढ़ीं तो मनुष्य की सह-अनुभूति भी आगे 
बढ़ी | यदि उसके साथ सम्यताओं का अर्थ धन, दौलत ओर शक्ति से ही लगाया गया, ते। इन सम्य- 
ताओं का भी पतन हो जायगा ओर मनुष्य की सह-अनुभूति का भी पतन हो जायगा | शाकाहारिता का 
सिद्धान्त एक देश या वातावरण में पनपा हो, यह समझना भूल है, क्योंकि हम देखते हैं कि जिन-जिन देशों 
में सभ्यताओं का उदय हुआ, उन-उन देशों मे साथ ही साथ शाकाहारिता का पौधा मी पनपा | पुराने 
प्री और मिश्र एबं पुराने यहूदी धर्मों के वातावरण मे कोलम्बस के पता लगाने से पहले ही अमरीका की 
सम्यताओं के वातावरण में बराबर मनुष्य ने मांव खाने को हेय समझा । इसी तरह पुराने टाओ आदि 


१२६ 


धर्मों के अनुयागियों ने भी मांत इत्यादि खाना हेय समझा | आज भी योरोप, अमरीका और रूस में 
मनुष्य की बुद्धि बढ़ रही है तो उन देशों के अन्दर भी शाकाहारिता का आन्दोलन समय-समय पर आगे 
बढ़ता हुआ दिखाई पड़ता है। इस तरह सम्यता और शाकाहास्तिा के पनपने में सीधा संबंध है | इतना 
होने पर भी संसार के अधिकांश लोग मांसाहारी क्‍यों हैं ओर बुद्धि का बिकास होने के साथ भी संसार 
मैं सांत-उत्पादन ओर भोजन क्यों बढ़ रहा है; ये समझने की चातें हैं । 


भांसाहार क्‍यों 
के 


इस संबंध में हम अल्ग-अलग कारणों को विभाजित कर सकते है। पहला कारण यह है कि 
विज्ञान के आविष्कारों का आविभाव श्रधिकांशतः शीत कटिबन्ध या ठंदे मुल्कों में हुआ । यद्दी कारण है 
कि ये मुल्क शिक्षा, धन और दौलत आदि के मामले में आगे बढ़े हुए हैं। इसका असर यह हुआ कि 
ठंद से संत्रंधित मुल्कों पर ये जातियाँ विजय प्राप्त न कर सकीं और उन्होंने मांसाहार को प्रोत्साहन नहीं 
दिया | चूँकि इन जातियों ने संसार के अन्य देशों के अन्दर भी विजय प्रास की; इसलिए, इनकी देखा-देखी 
अन्य जातियो ने भी मांत खाना शुरू कर दिया | दूसरा कारण यह है कि मांताहार के कारण मनुष्य के 
दिमाग में जो भयंकरता पैदा हुई, उससे उसे दूसरों को दबोचने एवं ढूटने की भावना को प्रोत्ताइन 
मिला | तीसरा कारण मांसाहार का यह है कि संसार की जनसंख्या जितनी तेजी से बढ़ रही है, उतनी 
तेजी से भोजन का उत्पादन नहीं बढ़ रहा है तथा यही कारण है कि संसार की अनेक जातियों के पास 
भोजन की कमी रह जाती है और सबको अपनी इस कमी की पूर्ति मांसाहार से करनी पड़ती है। जब 
तक हम इन कारणों को दूर करने मेँ सफल नहीं द्वोंगे, तत तक इस मासाहार को भी हम दूर नहीं कर 
सकते | इस समस्या का इलाज हेँढ़ने की चेश हमें करनी चाहिए. ओर इसके लिए हमें अपना अनु- 
संधानात्मक प्रतिशन कायम करना चाहिए | जहाँ तक समझ पढ़ता है, में आपको बताने की चेष्टा करता हूँ । 

पहला कारण जो ठंढ से संबंध रखता है, उसके बारे में मुझे इतना ही कहना है कि मांस से जो 
गरमी पैदा होती है उतनी ही या उससे अधिक गर्मी हमें दुग्धजन्य पदार्थों से मिल सकती है--बच्मतें 
कि दूध पूरे माप में उपलब्ध हो । दूसरी समस्या, जो कि मांशाहारियों के प्रभुत्व से संबंध रखती है, उस 
बारे में मेरा विचार है कि मांसाहार की प्रवृत्ति को त्याज्य समझें ओर अगर हम आत्मरत्षा के सिद्धान्त 
को भी स्वीकार करें, तो भी हमें यह सोचना चाहिए, कि दुग्धजन्य पदार्थों से भी हम अपनी आत्म- 
रक्षा उसी तरद्द से कर सकते हैं जिस तरह से कि मांसाहारी जातियाँ कर सकती हैं| इस संबंध में में आपके 
सामने पंजाब और राजस्थान के जाटों के उदाहरण रखता हूँ, जो कठिन से कठिन परिस्थि- 
तियों के अन्दर भी, अपने विरोधियों से, जो कि अधिकांश मांसाहारी थे, उनसे बराबर डटकर लड़े | 
अगर प्रत्येक जाति भय के आभांस को सोचने लगी तो एक ऐसे शस्त्रीकरण का अभियान उठेगा, 
जो कि अन्त में ममुध्य जाति को नष्ट कर देगा | इसलिए हमें आत्म रक्षा के विचार से ऊपर उठना 
है और ऐसी द्वालत पैदा कर देनी है, जिसमें आत्मरक्षका की आवश्यकता ही न रहे | ऐसी हालत तमी 
पैदा हो सकती है, जब कि अधिक-से-अधिक संख्या में लेग शाकाहारिता को अपनायें | जहाँ तक दूसरी 
समस्या का सवाल है, जिसका सम्बन्ध बढ़ती हुई आबादी और भोजन की कमी से है, उस सम्बन्ध में हमें 
सोचना है कि बढ़ती हुई आबादी का पहला कारण मांस खाना तथा दसरा कारण अनियंत्रित व्यभिचार 
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है | इस तरफ मांस खाने की प्रज्नत्ति को अगर हम कम करते है; तो जन-संख्या की बृंद्धि कुछ दूर तक 
कम हो सकती है। साथ'ही अगर हम संयम से काम लेना शुरू करें, तो भी हम कुछ समस्याओं का 
समाधान कर सकते हैं। जहाँ तक भोजन की कमी का सवाल है, हमें यह समझना चाहिए कि माँस 
जिन जानवरों का खाया जाता है उनकी पूर्ति के लिए भी हमें अन्न उपजाना पड़ता है। अगर इसी 
तरद्द हम मांत के चजाय अन्न खाना श॒रू करें, तो हमें उस्ती खेती से बहुत अधिक अन्न न द्द 
सकता है । इन्हीं जानवरों को अगर हम दूध पैदा करने के लिए पालना शुरू करें, तो है भोजन की 
कमी दूर करने में अत्यधिक सहायता मिले, क्योंकि किसी भी जानवर का मांस एक़ बार द्वी खाया जा 
सकता है, जब कि उसका दूध हर साल खाने को मिल सकता है। इस तरइ हम एक जानवर का मांत खा 
करके उस जानवर से प्राप्त होने वाले दूध से वंचित द्वो जाते हैं, जो कि अ॑-शास्त्र की दृष्टि से संसार के 
लिए, बहुत बढ़ा अभिशाप है | समस्याओं के इन तीनों रूपों से इम यद्दी नतीजा निकालते हैं हि मांसाहार 
की आवश्यकता को दम तीन ही प्रकार से दूर कर सकते हैं | प्रथम, हम पालतू जानवरों को दूध के 
लिए, अधिक पालें | द्वितीय, हम लटने-खसोटने की प्रवृत्ति को दूर करें तथा तृतीय, हम अपने रृदृस्थ- 
जीवन में संयम से काम लें। इन्हीं व्यावह्यरिक रूपो के अन्दर धर्म का साम्य हुआ है. तथा सभी 
धर्मीचायों ने इन व्यावह्यारिरु रूपों पर अनेक बार जोर दिया है। आज से कुछ वर्ष पहले हम 
इन उपदेशों को भूल भी सकते थे, क्‍्थोंकि उस समय लद्ाई भी अत्यधिक हुआ करती थी, परन्तु 
तब भी मनुष्य का समूल नाश नहीं होता था। विज्ञान की प्रगति के कारण जो विध्यंत-शक्ति बढ़ी है 
उससे समूल नाश होने का भय है। आप जानते हैं कि जिन मुल्कों के अन्दर जितना ही अधिक मांसा- 
हार द्वोता है, उन मुस्कों के अन्दर जुल्म का अनुपात भी उतना द्वी अधिक है। 


अमरीका के शिकागों शहर मैं बताया जाता है कि संतार के जल्मों की सत्रसे बडी तालिका है। 
इसके लिए हमें विश्व-सहअनुभूति, विश्व-शांति, विश्व एकता, विश्व-महयोग के रास्ते पर अगर आगे 
बढ़ना है; तो हमें शाकाहारिता के सिद्धान्ते को अधिक अपनाना चाहिए ओर अंत में पुरानी 
शाकाहारिता बनाने की कोशिश करनी चाहिए | शाकाहारिता का विश्व-शांति से वही सम्बन्ध है, 
जो कि मांसाहार का बिश्व-विध्यंस से है। आज्ञ के युग में यह संसार का सबसे ज्यादा जरूरी 
सबाल है। आज सोवियट रूस के नेतृत्व में विश्व-शान्ति के लिए बहुत बड नेतृत्व हो रहा है, 
इसके पीछे ईमानदारी है, इसमें सन्देह नही, क्‍योंकि सोवियट रूम अपने अन्दर एक नयी उन्नति, 
समाज के लिए कर रहा है और उसे शांति की आवश्यक्रता है। छेक्रिन उसी देश के कर्णधार खश्चेव 
अपने अनेक भाएणों में यह कद्दा करते हैं कि वे सॉवियट रूस के लिए अधिक मान उत्तादन का स्वप्न 
देख रहे हैं | वे कहते हैं कि मांस से जीवन की सुन्दरता बढ़ती है। मुझे भय है कि जिस वस्तु को सुन्दरता 
के रूप में मानते है, वह उत्ती लद्यय को नष्ट कर देगी, जिसके लिए वे इतने प्रयत्नशील है । हमारे देश 
मैं भी हमारे प्रधानमंत्री के नेतृत्व में मांशाहार को बढ़ाने की कोशिश की जा रही है| जगह-जगह नये 
चैज्ञानिक दंग के कत्ललाने, सूअरखाने, मछलीखाने आदि काम किये जा रहे हैं। लेकिन इस 
सबका नतीजा क्या द्वोगा, वह इसके बाद में पता बछेगा | अगर हमे लगाई, झठ-फरेब आदि से बचना 
है तो हमें चादिए, कि सबसे पहले हम अपने भोजन को मुघारें.। यदि हमें ईष्यो, द्रेप, घृणा से बचना 
है, तो हमको सब्रसे पहले अपने भोजन को सुधारना होगा | जैसा अन्न होता है, वेशा ही मन होता है। 
संसार के बड़े-बड़े आदशों को प्रात्त करने के लिए बढी-बड़ी शक्ति की आवश्यकता होती है। इसके 
सुधार के लिए इमें आगे बढ़ने की कोशिश करनी चाहिए । 


श्र्८द 


यह कहना कि यह चीज सम्भव नहीं है और संसार में शाकाह्ारिसा को प्रधानता कभी नहीं 
मिछी है, ज्यादा वजन नहीं रखता है। इतिहास में बहुत-सी कुरीतियाँ इमेशा से चली आयी हैं । पहले 
मनुष्य एक-दूसरे को खा जाया करता था। एक-दूसरे से नफरत करता था । एक जाति दूसरी जाति 
पर हमछा कर दिया करती थी। संसार की सभी कुरीतियों से इट कर मुकाबिता करना चाहिए। इन 
कुरीतियों में से बहुत-सी कुरीतियाँ तो खत्म हो चुकी है तथा कुछ जख्द ही खत्म दो जानेवाली हैं । 
इसी तरह एक दिन ऐसा आयेगा, जब कि मांताहार को भी लोग उसी तरह नफरत की निगाह से देखेंगे, 
जैसे कि आज भनुष्य-मक्षण को देखा जाता है। इसके लिए कार्य झुरू भी द्वो चुका है, उन्हीं हढंढे 
मुल्कों से जहाँ से कि मांस की आदत श॒रू हुई। आज शाकाहारिता की एक लहर निकछ रही है तथा 
हरएक बड़े-बड़े शहरों में इनका संगठन भी बनता जा रहा दहै। इस चीज को आगे प्रोत्साहन मिल 
रहा है | इसके अन्दर जो सबसे बड़ी कमजोरी है, वह यह है कि संसार के अन्दर शाकाहारियों का कोई 
संगठन नहीं है, अगर संगठन है भी, तो वे उस पर जोर डालने की कोशिश नहीं करते | जिस दिन संसार 
के शाकाहारियों का संगठन पूर्ण रूपेण हो जायगा और अपने-अपने म॒ल्कों में राजनीतिश राजनीति के 
तोर इसके लिए विचार करेंगे, तब हम शाकाहारिता की भावना को आगे बढ़ा सकेंगे | एक दिन ऐसा 
आयेगा कि जत्र हम यह देखेंगे कि संसार के समस्त छोग मातताहार से घृणा करते हैं एवं शाकाहार का 
पत्त लेते हैं | इसके लिए. हमे अपने ऊपर बहुत बड़ी जिम्मेयारी लेनी पड़ेगी तथा मेहनत करनी पड़ेभी | 
सबसे अधिक जिम्मेदारी उन लोगों की है, जिन्होंने शाकाह्मरिता को धर्म के रूप में स्त्रीकार किया है। 
पुराने जमाने मे अशोक ने शाकाहारिता के रूप में जगह-जगह अपना संदेश गगनचुम्बी इमारतों से 
उद्धोषित किया था। आज भी हमें एक नये अशोक की आवश्यकता है, जो कि विश्व के हर देश 
ओर हर शहर के अन्दर इस संदेश को फैछा सके | लेकिन इसके पहले कि एक अशोक पैदा हो सके 
हमें उस अशक के पैदा होने की तैयारी करनी चाहिए.। आज का युग ग्रजातंत्र का है। इस तरह मैं 
आपसे निवेदन करना चाद्ता हूँ कि इस संदेश को आर्थिक, राजनीतिक, सास्कृतिक हर तरह से आगे 
बढ़ायें, ताकि दस-बीस-पचास वर्षों में हमें फिर अशोक का दर्शन हो सके और उत अशोक के 
फैछाये हुए. संदेश से दुनिया के हर चमन में अमन कायम हो सके | ७५9५ 


आह्राार ओर स्नमान 


हि 
योगाचार्य श्रीमत्‌ त्रिपुराचरण 


हम छोग जीवन-धारण के लिए. रोज आहार करते हैं। दो प्रकार के श्राद्यर हैं सामिष और 
निरामिष | सामिष्र, याने मछली, मांत, अण्डा प्रभ्ृति उत्तेजनापूर्ण खाद्य और नियामित्र याने शाक- 
सब्जी, दूध, दद्दी, घी-छेना, मक्खन, चावल, दाल, गेहूँ श्रादि | सामिष खाद्य शरीर के लिए, उत्तेजक, 
चञ्चरू और अत्थिर स्वभाव पैदा करनेवाले होते हैं| निरामिष खाद्य रसदार, पुष्टिकर स््रभाव के द्वोते हैं ) 
हमारे शरीर को रसदार बनाने के लिए सामिष पदार्थ की कुछ जरूरत है, कारण, शरीर में जिस 
जपादान की कमी द्वोती है, उसकी. पूर्ति सामिष तैल, नमक अभश्ृति द्वारा शरीर की पुष्टि करनी पढ़ती है। 


श्र 


किन्तु हमारे स्वभाव ऐसे हैं कि मछली, मांस, अण्डे इन सत्रों का सामित्र रूप में व्यवह्दार करते 
हैं-और चावल, दाल, दूध, छेना; मक्खन को निरामिष में व्यवहार करने हैं। लेकिन दोनों तरह के 
खाद्य में कुछ-न-कुछ सामिषर खाद्य प्राण भरे हैं। किन्तु मछली, मांस, अण्डे प्रभ्ति खाद्यों मैं से 
जो सामिप खाद्य-प्राण हम छोग ग्रहण करते हैं, वह शरीर के लिए उत्तेजक स्वभाव के होते है ओर उसी 
से शरीर और दिल की चंचलता बढ़ती है। चावल; दाल, गेहूँ, वूध, घी, छुना, मक्खन प्रभ्ति से 
जो सामित्र खाद्य-प्राण हमें मिलते हैं, वे रसदार, स्वादिष्ट होते हैं और दिल के लिए पुष्टिकारक | 
इसलिए ऐसा ही खाद्य ग्रहण करना उचित है जिससे शरीर पुष्ट हो और मन स्थिर रहे; अन्तर स्त्र्छ व 
शुद्ध हो । दिल चञचल होने से सब तरद के ज्ञान छोप हो जाते हैं तामसिक रिपुओं की,शक्ति बढ़ती है। 


हम लोग शरीर की पुष्टि के लिए तो आहार करते हैं, लेकिन मन की पुष्टि का खयाल नहीं 
करते हैं | कारण हम लोग बुद्धि और शरीरप्रधान जीव हैं, शरीर ही मैं हूँ, इस प्रकार का श्ञान 
होने के कारण, शरीर जिस प्रकार से षुष्ट, अलवान, शक्तिशाली हो, उसी प्रकारका खाद्य ग्रहण करते 
हैं लेकिन साथसाथ हमें यह भी खयाल रखना चाहिए कि जैसे शरीर का बत्यान, शक्तिशाली होना 
जरूरी है, वैते ही दिल भी सदा जाशणत, दुःख, देन्य, रोग, शोक, हिंसा, श्वृणा, नीच प्रवृत्ति और जन्म- 
झृत्यु प्रति से दूर पवित्र, चरित्रवान, तथा अमर हो | 


हमें जीने के लिए खाना है, खाने के लिए जीना नहीं है, खाद्य द्वारा शरीर-रक्षा होने पर भी मन 
की चञ्चलता होने के कारण भीतरी शक्ति मुर्दे के समान चेतनाहीन होती जा रही है | यह सोच भी 
नहीं रुक रहा है कि वह अमृत की सन्‍्तान अमृत है। वेद में है-'श्रण्वन्ति विश्व अमृतस्य एुत्रा:), अर्थात्‌ 
अज्ञानता ही मृत्यु, शान ही अमृत है | किन्तु मृत्यु जब करने के उद्देश्य से संसार मे न्याय पर अन्याय 
के बशम पड़ कर सब कर्म कर रहे ६ और आज हमारे सभी उदंश्य व्यर्थ है। रहे है। रोज रोज मृत्यु-भय 
बढ़ रहा है | हमारे जागत सभी कर्मों के मूल मे है, मृत्यु-जय करना । दूसरा उद्देश्य नहीं हैं| यदि 
हम छोग प्राकृत अमृत की तरह जीवन-लाम करना चाहते है, तो प्राकृत चिरन्‍्तन सत्य का अनुभव करते हुए 
विश्वश्रातृत्व के आवेश्न भे आबड होना चाहिए ओर आत्मशान-छाभ करके एक आत्मत्रोध- 
प्रतिष्ठा प्रात करना चाहिये, विधष्वासी विश्वशान्ति क॑ यदि हम कामना करते है, तो हमें पहले अपने 
आहार के विषय में सचेष्ट होनेकी आवश्यकता है | “आहारशुद्धी सत्ततशुद्धिः' आहार शुद्ध नहीं होने से दिल 
में सात्त्विक भाव प्रतिष्ठित नही हो सकेगा | सत्य-भाव का फू निर्मल और उज्ज्वल होता है, वह सास्विक 
ज्ञान के प्रमाव से अन्तर ज्ञानलेक उद्मासित है | 


दुष्परिणाम 

छ 
मछली और मांग प्रभृति उत्तेजक पदार्थों से प्राण चत्चल होते हैं और सन की चंचलता बढ़ती 
है | मन चञ्चल होने से दुर्बल और अचेतन अवस्था के कारण सर्व विषय का ज्ञान लुप्त हो जाता है 
और अज्ञानतम असत्य वृत्तियों के अधीन इन्द्रियों हो जाती हैं ओर जड़ता प्राप्त कर विवेक-बुद्धि से 
वर्जित होती हैं। सत्य-ज्ञान का अमाव होता है । खाद्य-ग्रहण का उद्देश्य एकमात्र प्राणों 
की स्थिरता होती है। हमारे प्रतिदिन कर्म के माध्यम में स्वाभाविक तरीके से प्राणों का क्षय हो रहा 


६१० 


है। अस्वाभाविक भाव से ज्ञय होते हैं तव, जब कि हमारे मन असत्य चिन्ता, .असत्य वासना, दिस 
एबं अक्ञानतम्‌ जत्तियों की अधीन होते हैं और यह मन की चम्चलता से होता है। मीतरी प्राण में 
चैतन्य की प्रतिष्ठा करनी हो तो शाकाहारी इस विषय में सहायक भेष्ठा है, इसलिए, हम छोगों को वैसा 
ही खाद्य ग्रहण करना चाहिए, जिससे प्राण की चज्चलता न हो तथा वही इन्सान का प्रकृत आहार 
है जो खाद्यान्न इन्सान अपने स्वभाव के अनुसार ग्रहण करते है | निज स्वभाव भी न खो जाय और 
स्वर्म भी न जाये और इन्द्रिय के वश में मी न हो, यह सोचकर खाद्य के साथ मन का 
घनिष्ठ सम्बन्ध है | हम लोग जैसा आह्वार करते हैं, मन भी उसी प्रकार गठित होता है | स्वाभाविक खाद्य 
ग्रहण करने से मन भी स्वाभाविक हो जाता है और अभाव से मुक्त होता है | अस्थाभाविक खाद मेँ 
मन-सस्‍्वभाव अच्युत अवस्था में चम्बल होकर क्रमशः दुर्गति के पथ में अग्रसर होता है।। यदि कोंई 
एक टुकड़ा मछली या मांस का मुंह मैं रखे तो तत्लुण वो स्रभाव से परित्यक्त होते हैं, किन्तु अन्य कोई 
द्रब्य-विशेष केसम्पर्क में ऐसा नहीं द्ोता | स्वभाव से ग्रहीत उपयोगी खाद्य के सामने होने से जीम 
में रस संचारित द्वोता है और उसको ग्रहण करने की लोखुपता बढ़ती है। इसलिए अच्छी तरह समझ 
में आ जाता है कि हमारे स्वाभाविक खाद्य क्‍या है | पश्च-पक्ञी प्रभति अपना स्वाभाविक खाद्य प्रहण 
करते हैं । उनके सामने अस्वाभाविक खाद्य आने से ग्रहण नहीं कर सकते, उसे छोड़ देते हैं बह 
भी अपना दलबद्ध रहने का अभिलाधी है | किन्तु मनुष्य पृथ्वी का श्रेष्ठ जीव होते हुए भी इनमें परस्पर 
मिलन नहीं है, केवल परस्पर इन्द्र, घृणा, ईष्यॉपरायण ह्वोकर भगवतविमुख अवस्था में परस्पर अनिष्ट 
चिन्ता करते है | हम लोगो के जिन्दा रहने का मतलब यही हैं और हम छोग मृत्यु के कवल में कबलित क्यों 
है ? मृत्यु-भय से हमेशा भीत क्यो है ! संसार-समरांगन में वीर सैनिक की तरह अस्थिर चित्त न होकर 
स्थिर क्‍यों नहीं रह सकता और हम सर्व जीव के सहित प्रेम और मैत्री-माव से मिल क्यों नहीं 
सकते १ एक ही जगत्‌ से अपने आगमन सोचकर भ्रातृत्व में आजद्गध क्‍यों नहीं होते ! यही हमारी 
स्वाभाविक विरुद्ध अवस्था है। 


किन्तु हम लोग विचारबुद्धि-परायण जीव हैं| हमे अपने तन-मन एवं आत्मा की उन्नति के लिए कैसा 
खाद्य ग्रहण करना उचित है इसपर विचार नहीं करते | इसलिए तन-मन और आत्मा को उन्नत होने 
का मोका प्राप्त नहीं होता | यदि किसी दिन अयना सोया हुआ स्वमाव पुनः प्रास हो, तब अस्वाभाविक 
खाद्य ग्रहण नहीं करेंगे | हम छोग अपने स्वभाव मे जितना स्वधर्म मै प्रतिष्ठित कर सकेंगे, उतना दी परस्पर 
होकर शान्ति प्राप्त होगी | विशेषकर ब्रह्मचर्य-जीवन में अर्थात्‌ जीवन के पहले भाग में सामिष आहार 
नितान्तव जनीय, है यही समय है प्रकृत-शान अर्ज॑न करने का | इसी समय ब्ह्मचर्य-जीवन का उपयोगी 
शाकाहार यदि प्रयोजन है, उसे नेतिक चरित्र का गठन करने में सुयश की प्राप्ति होती है । भरेष्ठ 
बाल्यकाल में ही अस्थाभाविक द्वारा शरीर यु४ हो, तब मन की चज्चलढता के कारण मानवोबित मनुष्य 
उपाज॑न में बाधा होती है और भविष्य में संसारागमन में दुःख, देन्य मृत्यु रूप प्रबल शत्रु के 
समक्ष युद्धजयी होना असम्भव हो जाता है। मानव-चरित्र लाभ करने का बाल्य-कालीएकमात्र समय है, 
मानवों का मानव-चरित्र खो जाने से उसके साथ सभी खो जाते है | 

हम भगवान्‌ से प्रार्थना करते हैं, कि जो लोग वाल्यावस्था में हैं, उन लोगों को शक्तिवान्‌ शानवान्‌ 
होने का गुरुकुल अर्थात्‌ विद्याल्य में सुयोग प्रात्त हो | उन लोगों के जीवन के लिए. उपयोगी आद्वार 
प्राप्त हो | स्वभाव से दृश्टिगोचर द्वोता है कि देश-मेद में, ऋत॒-मेद में आहार का कुछ पार्थक्य हो सकता 
है। शीतम्रधान देश का खाद्य प्रीष्मप्रधान देश में अनुपवोगी है। भगवान्‌ की करुणा से देश के मौसम 
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के हिसाब से ही खाद्य उत्पन्न होता है। देखने में आता है कि शाकाहारी निरोगी ओर दीर्ष आयु द्वोता 
है ओर तृणमोजी पद्यगण भी अधिक कश्सहिष्णु अचअ्चल होता है | जो लोग घमपिपामु, भगवद्न-अनु- 
रागी हैं तथा इस संसार के सर्वभेदों से घून्य होकर प्रेम-मैत्री और श्रातृत्व के बन्धन में आबद्ध दोकर स्वयं 
को मुक्त करना चाहते हैं उनके लिए आवश्यक है कि वे निरामिबभोजी हों क्योंकि यही सबसे अधिक 
अनुकूल है। ७७७० 


घ्र्म्-प्रारियखम्लाबवद 
(० फरवरी, (९६० ) 


अध्यक्ष : श्री अबुल फजल हाजेधी [ शैरान ] 
प्रधान अतिथि । महामणइल्ेश्वर स्वामी सर्वानन्द्जी महाराज [ अहमदाबाद ] 
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महामण्डलेश्वर म्वामी सर्वानन्दजी महाराज 
विश्वथर्म-सम्मेलन के धर्म-परिसम्बाद-अधिवेशन का आरम्भ हो रहा है। हसमे विश्व भर के 
धार्मिक लोग उपस्थित है। आज संसार में धर्म के सम्बन्ध में कई प्रकार की विचारवाराएँ चल रहीं हृ। 
क्या पश्चात, क्‍या प्राध्य | पश्चिम के देशों में या पूर्व के देशो मे, सभी देशो मैं घर्म के सम्बन्ध में कुछ 
निपेवात्मक विचार अविकाविक प्रचलित होते जा रदे हैं ! जब तक यह मानब-समाज किसी भी 
एक धर्म का पालन करनेबाला और मानने वाल्य नहीं होगा, तब्र तक सुख और शान्ति की प्राप्ति नही 
हो सकती | इसलिए, विश्व को भौतिकवाद की चकाचोंध से दृष्टि को हटते हुए, धर्म की ओर आना 
साहिए | इस समय लोग पुराने लित्रामों और विचारों को इस तरह से छोड रहे है तथा नये लिब्रास 
ओर विचारों को अपने जीवन में इस प्रकार छा रहे हैं कि वर्तमान मानव का मन अशान्त और अव्य- 
वस्थित है बह वर्तमान सामाजिक एवं आर्थिक विचारों के अन्दर उलझा रहता है। कभी भी उसके मन 
मैं यह नि३चय नहीं हो पाता कि किधर और कहां जाना है। उत्का रास्ता किस तरफ है तथा क्लिस 
प्रकार वह अपने आप को तथा विश्व को सुख शान्ति दे रहा है ? इसी विचार के लिए. यह विश्वधर्म- 
सम्मेलन आरम्भ हो रहा है, जिसके लिए सभी लोग सम्मिलित होकर विचार करें और यह्द निश्चय 
करें कि यदि मुख और शान्ति की सही प्राप्ति हो सकती है, तो वह धर्म के द्वारा ही सम्मव है। इसके 
लिए, घर्माुष्ठान आवश्यक है | उसके बिना सुख-शान्ति का मार्ग नहीं हद सकते । धर्म चाहे नवीन 
हो या प्राचीन, यह तो एक परम्परा के बाद दूसरी आती और चली जाती है| 
विश्वधमं-सम्मेलन का यह भी मतलब नहीं है कि सभी का विचार एक ही तरह का हो 
ज्ञायगा | उन सभी का' खानपान एक हो जायगा या सभी एक ही मान्यता को मानेंगे | बात ऐसी नहीं 
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है, बल्कि विभिन्‍न मान्यताओं की मानते हुए, विभिन्‍न सम्यताओं को अपनाते हुए. उन्हें किसी एक 
मूल धार पर पहुँच जाना है, जो मूल और वास्तविक तत्वमय धर्म का मुख्य छद्य है। आज बाह्य साधनों 
से सारा संसार एक हो रहा है और योरोपीय तथा एशियायी देश कंधे से कंधा मिलाकर चल रहे हैं, 
परन्तु इन सबका जो सामीप्य है, एकता है, वह अभी तक दमारे आन्तरिक सुख और शक्ति का 
साधन नहीं बनी है | हम एक-दूसरे के समीप आ रहे हैं | ऐसा प्रतीत होता है कि एशिया, यीरप, 
अफ्रीका, अमेरिका आदि सबके सब मानों एक सूत्र में संगठित होकर चलना चाहते हों, परन्तु यह 
बाह्य एकता अभी तक आन्तरिक सुख-शान्ति का साधन नहीं बनी, क्योंकि उन्हें अनुप्राणित करनेवाली 
कोई एक चीज अनुभव नहीं हुई ! आन्तरिक लोक में देश एक दूसरे से डर रहे हैं, मयभीत हैं | 
इसी कारण से वे बाहर से तो मिलते हैं, पर भीतर से लशाई की तैयारियों करते हैं | जब तक धर्म की मिन्र 
भिन्न मान्यताओं पर भी हार्दिक एकता, हार्दिक प्रेम और स्नेह की भावना नहीं पैदा होगी, तब्र तक यह 
बाहरी एकता हमें एक सूत्र में नहीं बाँध सकती । इसलिए वेद में कहा है--“धर्म-विरवे जगता प्रविष्ठा, 
त्ोके धर्मिएम्‌ प्रजा श्रवन्ति, तस्मात्‌ धर्मम्‌ परमम्‌ वदन्ति??-यह जितना संसार है'ओर जितने देखनें में 
संसार के दृश्य हैं, उन सभी का मूल आधार धर्म है। उसी धर्म के आधार से सारा विश्व अनुप्राणित 
हो रहा है । प्रत्येक व्यक्ति एक ही धर्म को लेकर चल्ता है | भले ही उसमें कोई बाह्य भेद प्रतीत 
होता हो, उन भेदों के रहते हुए भी, जैसे कहा गया कि--“एकः सद्‌ विश्राः बहुधा वदन्ति!” थदि 
मानव एक तत्व पर ठीक से निश्चित नहीं चलेगा, उस पर निष्ठा उत्पन्न नहीं करेगा, तो बेशक 
वह कभी भी अपने आप को सुल्ल और शान्ति के मार्ग पर नहीं ले जा सकेगा | तिलक, कंठी-भगवा या 
सफेद कपड़ा, मुँहपट्टी, दादी, केश आदि धर्म है नहीं है। वह चीज धर्म है, जिससे विचार उत्नन्न 
होता है। अमी हम भगवान्‌ और उस विश्वनियन्ता से इतनी प्रार्थना करते हैं कि इस समोलन को 
सफल बनायें ओर साथ-साथ जिस उद्देश्य और रूद्य के लिए यह किया गया है, उसकी जो वास्तविक 
सफलता मानव-एकता की है, उसे यहद प्राप्त करे | ७ ७ 


लक्ष्य ०क दे 
्े 

हाजेघी अबुल फजल 

मेरा यह कर्तव्य है कि में सर्वत्रथम सभी को धन्यवाद दूँ | यह एक ऐसा स्थान है, जहाँ 

सभी आकर एक-दूसरे के निकट सम्बन्ध में रह सकते हैं और मनुष्य की सबसे बड़ी आवश्यकता 

धर्म के सम्बन्ध में बोल सकते हैं | हम लोग इस जीवन मैं इंश्वरीय में विश्वास के भिना इस संसार मैं 

नहीं रह सकते और यदि किसी का अपना कोई विशेष धर्म है तो भी इमलोग एक-दूसरे के 

निकट' भा सकते हैं तथा एक-दूसरे को समझ सकते हैं | इस सभी का उद्देश्य ओर रुत््य एक ही है 

और इमें निद्निचत रूप से अपने जीवन में उसी भावना को रखना चाहिए । इस सम्मेलन में इम अपने 

किसी भी वेसे विचार को रख सकते हैं जिसते हम सभी विचार, मत, जाति, देश, राष्ट्रीयवा, सम्प्रदाय 

आदि सभी विमिन्‍्नताओं से ऊपर उठ कर एक हो सकते हैं। आज एक सर्वमान्य प्रस्ताव उपस्थित 

किया जायगा और मैं आपकी आज्ञा से यह कह सकता हूँ कि इस प्रस्ताव में विश्व के लिए एक 
संदेश इस सम्मेलन की ओर से है| में यह प्रस्ताव उपस्थित कर रहा हूँ | 
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भ्रताव 


“इस सम्मेलन का यह निश्चित भ्रभिमत है कि जीवन में धर्म की बहुत 
आवश्यकता है, जिसका उपयोग विद्वव-बन्धुत््व एवं विहव-श्ञान्ति के लिए 
किया जाना चाहिए। संसार के तमाम धर्मों के तत्व समान होने के नाते जाति, 
बर्ण, सम्प्रदाय, लिग, देश झ्रादि के किसी भेद-भाव के बिना दुनिया के 
सानव-मात्र को एक-दूसरे के निकट लाने के लिए सत्य एवं श्रहिसा के 
साध्यम से सक्रिय प्रयास होना चाहिए । यह सम्मेलन सभी सरकारों, 
विश्वविद्यालयों तथा श्रव्य सभी संस्थाओं, जिनके अन्तर्गत शक्षणिक 
संस्थाओं का संचालन होता है, से शिक्षा-प्रणालो में तथा पाठ्यक्रमों में 
घर्म-शिक्षा को स्थान देने के लिए श्रपोल करता हैं ।” 


प्रेम का पैगाम 


ही 
एस० के० चटर्जी क्रिश्वियन 

सर्वप्रथम में इस सम्मेलन के आयोजकों को धन्यवाद देता हूँ कि मुझे उन्होने बोलने का अवसर 
दिया, जिससे में आपके समत्ष ईसाई धर्म के बारे में कुछ कह सकूँ, जिस धर्म का मैं माननेवाला हूँ 
और जिसमें में विश्वास करता हूँ। 

जैसा कि आपमें से कुछ छोग जानते हैं कि ईसाई धर्म कोई एक प्रकार का दर्शन या ण्क 
प्रकार का सिद्धान्त, डोगमा या सम्प्रदाय ( क्रीड ) नहीं है बल्कि यह एक बहुत ही सरल चीज है। 

यह एक व्यक्ति ईसा मसीह ( जीसस क्राइस्ट ) पर केन्द्रित है, जिसे हम लोग ईश्वर का अबतार 
( इन्कारनेशन ) मानते है । 


मनुष्य सदा से यह चाहता रहा है कि बह ईइवर को जाने, उसके निकट सम्पक् में जा सके 
और उससे निकट से आदान-प्रदान कर सके ( सेन्ट आगस्टाइन )। शताब्दियों पूरब, इसलिए, ईसा मसीह 
के इस संसार में आने के पूर्व बाइब्रिल में उल्लेख है कि एक साधु ( हरमिट ) रहता था, जो वादर अक 
अपने ओतप्रोत ( टेन्टेड ) इृदय के साथ आया। इसलिए उन्होंने अपने द्वदय को उसी के 
अनुरूप कर लिया | इसलिए जो वाह्तविक सिद्धान्त, जैसा कि एक महान्‌ ईश्वरीय शक्ति ने क॒द्ा-ई स्वर 
ने मानवों की सृष्टि अपने लिए. की है और हम लोगों का हृदय उनके लिए, बेचैन है | उसे जानने के 
लिए दो चीजें आवश्यक हैं। प्रश्न ः ईश्वर को किस प्रकार जाना जा सकता है या किस प्रकार 
उससे सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है। 

उत्तर : ईइबर को ईश्वर के माध्यम से ही जाना जा सकता है। इसके छिए. दो 
चीजों में से एक आवश्यक है: एक तो ईइवर स्वयं बन जाय, जो असम्भव है और दूसरी बात कि 
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ईश्वर मनुष्य बनें, जो सम्भव है। यह घटना करीब दो हजार वर्ष पहले घटी, उस स्थान में जिसे 
वेथलहेम कहते हैं | वह मनुष्यों के बीच केवल दो सन्देशों के साथ आया : (१) ईश्वर हम सभी को 
प्यार करता है और (२) ठुम सभी एक-दूसरे से प्रेम करों ( हम छोग सभी एक-दूसरे से प्रेम करें। ) 


पहला सन्देश कि ईश्वर हम सभी को प्यार करता है, यहूदियों के लिए एक आश्चर्य की बात 
हुई, जिनके बीच में वह रहता था | यहूदी लोग यह विश्वास करते थे कि ईश्बर एक बहुंत बड़ा न्याया- 
घीश ( जज ) है और जत्र हम कोई गलती करते हैं, तो वह सजा देनें के लिए तैयार रहता है | परन्तु 
ईसा ने कहा कि ईश्वर हम सभी को प्यार करता है और इसीलिए वह सदा हम लोगों को बचाने के 
लिए, चिन्तित रहता है। ईसा मसीह ने अपने उपदेशों और शिक्षाओं में लोगों से कहा कि ईश्वर 
ने उन्हें संसार के रक्तक के रूप में भेजा है। इसलिए. उनसे लोग गलती नहीं कर सकते हैं। इस 
सारे विषय का बाइबिल में एक छन्द ( द्ह्स ) कहा गया है कि ईइवर को इस संसार के प्रति इतना 
प्रेम है कि उसने अपने प्यारे इकलौते लड़के को इस प्रथ्वी पर भेजा, जिससे कि उस पर जो अपना 
विश्वास रखता है, उसका नाश नहीं द्वों सकता, बल्कि उसकी आयु काफी रूम्बी होगी--उसका जीवन 
लम्बा या सदा रनेवाला सर्वकालिक ( एबरलास्टिंग ) होगा | ईसा ईश्वर का एक वरदान था 
और ईसा ने अपने जीवन भर इस बात की घोषणा की | 


दूसरी बात यह कि हम लोग सभी एक-दूसरे से प्रेंम करें, इसे इंसा ने केवल उपदेश से ही नहीं 
बताया, बल्कि अपने जीवन से यह बताया कि हम छोग एक-दूसरे से जाति, रंग, वर्ग, वर्ण, राष्ट्रीयता 
आदि के बिना भेद-भाव के प्रेम करें । उसने कहा कि अपने शत्रुओं से प्रेम करो, जो तुम्हें शाप देते 
हैं, उन्हें तुम आशीर्वाद दो । यदि कोई तुम्हारे एक गाल मैं चपत लगाता है तो तुम उसकी ओर दूसरा 
गाल भी घुमा दो | इसके बारे में बाइबिल में अनेक कहानियों हैं। उन्होंने अपने इन उपदेशों को 
अनेक कहानियों के द्वारा लोगों को समझाया | 


ईसा अपने जमाने का सबसे गलत समझा जानेवाला व्यक्ति था। उनके बहुत शत्रु हो गए. 
परन्तु वह उन सभी से प्रेम करते थे । ईसा ने अपने जीवन से यह बताया कि किस प्रकार ईश्वर हम 
सभी को प्यार करता है और हम लोगों को चाहिए कि एक दूसरे से प्रेम करें ( एक कद्दानी है. एक 
अमेरिकन की, जो यहूदी नहीं था परन्तु उसने एक यहूदी को बचाया | ) ईसा ने एक नयी बात कही | 
इसलिए छोय उनके शत्रु बन गये | विशेषकर यहूदियों का सरदार तो उनका कट्टर शत्रु दो गया | 
बह उनकी शिक्षाओं को सहन नहीं कर सका | वे उनमें दोप ह्व ढ़ने लगे | उन छोगों ने उनके विरुद्ध 
एक घष्टयन्त्र रचा और उन्हें समाप्त कर देना चाहा | उनपर झूठे दोपारोपण किये गये और एक्क 
अदाल्ती जाँच का ढोंग रचा कर यह आदेश दिया गया कि इन्हें मौत की सजा दी जाय | बे 
सभी बुजदिल थे और उन लोगों नें उन्हें सूढ़ी पर चढ़ा दिया । जब वे उन्हें घूली पर चढ़ा रहे थे, उस 
समय भी ईसा ने यही कहा कि “पिता, हन्दें क्षमा कर दो, क्योंकि वे नहीं जानते और न समझते हैं कि 
बे कया कर रहे हैं !” सूली का यही वह दृश्य है जिसने उन्हें संसार को उनके चरणों में झकाया | इस 
प्रकार उन्होंने अपनी सूली के द्वारा यह चरितार्थ किया कि वे सभी से प्रेम करते थे और ईश्वर सभी 
से प्यार करता है । इसलिए, हम लोगों का विश्वास है कि उनकी झुत्यु सूली ( क्रॉस ) पर हुई | 


दो चित्र सामने आते हैं-एक कॉँटों के ताज के साथ सुकरात ( साक्रेटिस ) का है, जिसने आत्मा के 
अमरत्व की बात कह्दी और दूसरा ईसा का है, जिसने कह्ा कि ऐ मेरे ईश्वर, तुम क्यों मुझे भूछ गये हो ! 
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धुकरात को हम दूर से मानते हैं, पर ईसा के आगे हम लोग खिचे चले आते हैं और उनके चरणों मैं 
पड जाते हैं तथा उन्हें पूजते हैं | 


ईसा मरे, परन्तु तीसरे दिन वह पुनः उठे ओर आज तक जीवित हैं | हम ईसाई मत ईसा को 


नहीं पूजते, बल्कि जीवित ईसा की पूजा करते हैं । ७०० 
मेरु-मिग्ाप की छाया में 
मौलवी बसीर कादियानी 


इस पर्म-सम्मेलन में आपकी सेवा में में यह अजे करना चाहता हूँ कि धार्मिक पुस्तकों से यह 
शात होता है कि एक समय ऐसा आयगा कि तमाम मनुष्य इस प्रकार रहना झुरू कर देंगे, जैसे एक 
ही शहर, एक ही धर्म और एक ही घर में रहते हों. जैसा कि आज इस सम्मेलन में देख रहे हैं। आज से 
१५० वर्ष पहले इंग्लैण्ड जाने मैं कई महीने छग जाते थे, जहाँ अब्न कुछ घन्टों ( ४८ घन्टों ) में ही जा 
सकते हैं | साथ ही वहीं से एक्र ही समय में बातें भी कर सकते हैं | इस प्रकार जैसा हम वैदिक ग्रन्थों तथा 
कुरान मजीद से समझते हैं. कि आध्यात्मिक रूप से भी सारे इन्सान एक-दूसरे से मिल जायेगे | परल्तु 
यह किसी सियासी ( राजनीतिक ) आधार से सम्भव नहीं है। यह मेल धम के ही आधार पर होगा । 
अब तक जो मेल नहीं हुआ, उसका कारण है कि हमारे ऋषि-मनियों, पैगम्बरों ने जो बाते बतायी 
और जो पुस्तक में लिखी हैं, उनपर हम अमल नहीं कर रहे है। आज हम यदि उनपर अमल करें तो 
यक्ीनन हम सभी एक जगह पर जमा हो सकते हैं ओर एक हो सकते है, क्योंकि मेरा विश्वास है कि 
किसी धर्म ने ऐसी असली तालीम नहीं बतायी, जो दूसरे धर्म के असूलें के खिलाफ हो | अगर वैदिक धर्म 
कहता है कि इखम्‌, मित्रम्‌ बढंगम्‌ आहू र, आसोद्यो दिव्या गुरु समान्‌ विद्या सासुत परस गुसनास एक: 
सदविप्रा: बहुधा वदन्ति, अग्निम सा करिष्यामि आहर तो कुरान मजीद ने भी कहा है क्रि उल्लहू 
अल्लाहु अवलद, अल्लाहु समदलम अलिद व वलूद उलद्‌ व अकम वहुकुइन अद्दद | यदि तमाम धर्मों 
के प्रतिनिधि यह बताते हैं कि एक-दूसरे के साथ अच्छा व्यवहार करो, तो यही दजरत मुहम्मद ने और 
दूसरे ऋषियों ने भी बताया | 
ये तमाम मखदक अल्लाह की है | उन तमाम से प्रेम करना तथा खुदा की मक्ति हासिल करना 
चाहिए | ये दो तिड़ान्त हैं, जो किसी भी धर्म, वैदिक, इस्लाम, जेन आदि में मिलेंगे | यदि इन पर हम 
अमल करें ओर कामयाब हो सकें, पर हमारी मिसारू तो उस जैसी है, जिसने गा नहीं देखी थी पर 
टिकट लेकर गाड़ी पर सवार होना चाहता था । कुली से उसे मालूम हुआ कि गाडी का इंजन काला होता 
है और धुआँ निकलता है। उसने एक काले रंग का वस्त्र पहने हुए. और तिगरेट पीनेवाले आदसी को 
इंजन समझ कर कूदकर सवार होना चाहा तथा मना करने पर कहा कि वह टिकट लेकर सवार हो 
रहा है, बिना टिकट नहीं है। इसी प्रकार हम सभी अपने अपने धर्म का टिकट लिये हैं, पर धर्म 
के वास्तविक एबं मूल शिद्धान्तों को न जानते हैं और न समझते है | इस प्रकार सिद्धान्त पर अमल 
किये बिना मंजिले-मकसूद तक नहीं पहुँच सकते हैं | इसलिए, मैं कहूँगा कि यदि आज हर मुसलमान, 
हर हिन्दू, हर क्रिश्चियन आदि विभिन्न धर्म वाले अपने-अपने धर्म पर सच्चे अर्थ में धार्मिक हो जायें 
तो तमाम इन्सान प्रेम से एक स्थान पर मिल सकते हैं, इकट्ठा हो सकते हैं. और सभी प्रेम तथा 


शान्ति का जीबन बसर कर सकते हैं । ७७9 
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कार्यकर्ताओं का, समर्थकों का, शुभचितकों का और सहायकों का 
संपूर्ण बल सिलकर हो काम को सफल बनाता है । 
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मोतीलराल माल 
अजीतमलजी पारख 





आसकरणजी 





रमेशचद्र अग्रवाल कन्हैयाछालजी माल 


ये हैं, समाज के ऐसे तपस्थो, जिनकी विचार-साधना के आगे 
नतमस्तक होकर यह स्वीकार करना पड़ेगा कि विश्वधर्म- 
सम्मेलन का संकल्प एक श्रदभत विचार-दर्शान है ! 





बन 


पदुमविभूषण सूर्यना रायण व्यास सौभाग्यमल जन 





चपालाल वायिया 


मगनलाल पी० डोशी 


खतरे का मुकानल! 


छः 
श्री एन. सी. चक्रवर्ती 
आज हम लोग ऐसे समय में मिल रहे हैं, जब संसार एक भयंफर खतरे का सामना कर रहा है| 
आज संसार दो विभागों में विभक्त हो गया है और दोनों विभाग से हम लोग अन्यतम भौतिकता का 
सामना कर रहे हैं। इस सिद्धान्त के समर्थकों का यह मत है कि भूत या अर्थ ही बरम सत्य या बास्त- 
विकता है तथा भौतिक उन्नति में ही लोगों का सुख छिपा है तथा भूत से परे कुछ नहीं है। वे मानते हैं 
कि आत्मा कोई चीज नहीं है ओर तथाकथित आत्मा कुछ नहीं, बल्कि भूत की ही एक परिवर्तित वस्तु 
है। दूसरी ओर, दूसरे बिभाग मैं अशान्त आत्मा की एक धीमी आवाज सुनायी पड़ती है, जो असीम भौति- 
कता से त्राण के लिए पुकार रही है। इसलिए आज का सबसे विचारणीय एवं ज्वलन्त प्रइन यह है कि 
क्या आत्मा को दुष्ट भौतिकंता से बचाया जा सकता है ? क्‍या मानव-आत्मा की यह ज्षीण पुकार 
बतंमान अशान्त संसार में शान्ति लाने में समर्थ द्वो सकेगी ओर मानव के लिए प्रेम की भावना को 
जाग्रत करने में सफल हो सकेगी ! यदि हम छोग मानव-आत्मा को भौतिकता के बन्धन से ऊपर नहीं निकाऊ 
पाते हैं, तो वर्तमान खतरे से विश्व के बचने की कोई आशा नहीं है। भौतिकता के समर्थकों के बिचार से 
इन्द्रियजन्य आनन्द ही जीवन का अन्तिम लक्ष्य है और इसके लिए मनुष्य को उच्चतम भौतिक प्रगति 
तथा उन्नति चाद्दे जिस किसी तरह भी हो, प्रास करने का ध्येय होना चाहिए, जिससे अधिकाधिफ इन्द्रिय- 
सुख प्राप्त हो सके । ऐसे नाजुक समय में हम लोगों का यह परम कर्तव्य है कि ऐसे माध्यम या साधन 
का आविष्कार करें, जिससे भौतिकता की इस दुष्ट शक्ति पर विजय प्राप्त हो जा सके, जो संसार की 
शान्ति और सौरु्य को समास्त करने को तैयार है | भीतिकवादियों के विचार से अर्थ-जो मस्तिष्क से 
ध्वतन्त्र सत्ता रखता है-द्दी चरम सत्य है | इस भौतिक संसार से परे कुछ सत्य नहीं है, क्‍योंकि इसका 
शान बाह्य इन्द्रियों के माध्यम से नहीं श्रमुभव किया जा सकता है, पर यदि उस शान को हम लोग 
यह सिद्ध कर सकें कि ऐन्द्रिय-अनुभव ही वास्तविक श्रौर अ्रन्तिम सत्य नहीं है, बल्कि सच्चा जाया 
उससे परे है, जो इन्द्रियों से नहीं, बल्कि बुद्धि से जाना जा सकता है और जो केवल सर्कसंगत या मान- 
सिक कब्पना ही नहीं है, बल्कि जिसका श्राधार सत्यता है और जिसे श्रनुभव किया जा सकता है, तमी 
संसार की वर्तमान श्रशान्ति दूर हो सकती है। इस बात की सत्यता विश्व की आधारमूल व्यवस्था 
प्र 08 है । इस सत्यता का दर्शन मनोविज्ञान के श्राधारभृत सिद्धान्तों के विश्लेषश से 
ही सम्मव है | 
भौतिकवादियों की इस महान्‌ ललकार के उत्तर मैं हम लोग यह दिखा सकते हैं झ्लौर सिद्ध 
कर सकते हैं कि श्रात्मा शरीर से एक प्रथक्‌ सत्ता है तथा इसका नाश कभी नहीं होता है| यह 
“मं”? प्रकृति के प्रभाव मैं कभी मस्तिष्क के रूप में प्रकट द्वोता है, तो कभी श्रात्मा के रूप में प्रकट 
होता है। यह शरीर से झ्रवेश्त आत्मा अदृश्य आत्मा और चरम आत्मा का संगुक्त रूप है । 
इनफिनिट मेनिफेस्टेसन--एम्वोडिड सोल, इनफिनिट सोल और एन्सोल्यूट सोल। यह चरम 


१३७ 


श्रात्मा संसार मैं विभिन्‍न रूपों श्रौर वस्तुओं में विभिन्न तरीकों से प्रकट हुआ है और इसने उन 
इन्द्रियों का सूजन किया है, जिससे वह अपने को समझ सके और दूसरे घातों से अपनी रक्षा 
कर सके । फाइनाइट सोल या अ्रन्तरंग श्रात्मा अपने को सदा बन्धन से मुक्त कर चरम श्रात्मा में 
विलीन दह्वोने के लिए. प्रथत्नशील रइता है | फाइनाइट श्रात्मा का फाइनाइट्यूड बन्धन से मुक्त करने 
का प्रयास भी मनोवैशानिक प्रक्रिया पर आधारित है। इस मनोवैज्ञनिक प्रक्रिया ( प्रोसेस ) के परि- 
णामस्वरूप फाइनाइट आत्मा अन्त में एड्सोस्यूट आत्मा में मिलने के लक्ष्य को प्राप्त कर जाता 
है। मानव जाति इस चरम श्रात्मा को ही ईश्वर के रूप में जानती है । 
यहाँ पर यह कहना श्रतिशयोक्ति नहीं होगी कि कुछ श्राधुनिक वेशनिक अनुसन्धान-जो 
भौतिकवादी मनोवैज्ञनिक सिद्धान्तों पर श्राधारित हैं-- का श्राधार ठीक नहीं है। विषय के बहुत 
विशद्‌ विवरण मैं न जाते हुए. हम लोग केवल इतना कह सकते हैं कि जो वर्तमान विचार और दृष्टिकोण 
है बह सत्य से बहुत दूर है। जैसे श्राधुनिक वैज्ञानिकों की दृष्टि मैं सूर्य एक जलता हुआ विशाल 
श्रग्निषुंज है, पर जिसे हम लोग सूर्य कहते हैं, वह प्रथ्वी के चारों ओर गैसों का श्रावरण है, 
उस पर पड़ने वाले प्रकाश की किरणों के प्रतित्रिम्य की छाया है। सूर्य वास्तव में जलता हुआ कोई 
अग्निपुंञ नहीं है। हम लोगों को सीधे सूर्य से कोई प्रकाश या गरमी नहीं मिलती है। सूर्य की 
अध्श्य किरण जो बहुत ऊँचाई से श्राती हैं, वे पृथ्वी के गैसीय आवरण के सम्पर्क में श्राकर गैस की 
शक्ति का विस्तार करती है। और तब हमैं उष्णता और प्रकाश का विकास होता दिखता है | घनत्व, 
प्रतिविम्ब, पुनर्विच्छेद आदि जो सूर्य की श्रदृश्य रश्मियाँ हैं. श्रौर जो उसका प्रकाश है, उसके बारे 
में श्राघुनिक वेज्ञानिक अभी तक इस वास्तविक सत्यता का पता लगाने मैं श्रसमर्थ रहे हैं कि सूथ 
क्या है ! यह भी देखा जा सकता है कि वर्तमान वैज्ञानिकों के द्वारा जो आविष्कार हुए है, वे ऋरभी 
तक किसी भी तरह से प्रकृति के किसी भी सूक्ष्माति सूक्ष्म रहस्थ का उदघाटन नहीं कर सके 
हैं, जो विश्व के विधान से सम्बन्धित है; जिससे विश्व शान्ति संचालित होती है ओर बे विश्व 
के इस विधान की कोई मी उचित व्याख्या नहीं प्रस्तुत कर सके है | उनके द्वारा जो व्याख्याएँ 
दी गयी हैं, वे श्रनिश्चित हैं श्रौर बे सत्य पर श्राधारित नहीं है। वे भूल जाते हैं कि तथाकथित 
भौतिक सिद्धान्तों का निर्माण प्रकृति के नियमों तथा मनोवैज्ञानिक प्रक्रिया ( प्रोसेस ) के माध्यम से 
प्राप्त किया जाता है । विश्व की वतंमान श्रशान्ति तथा मौतिक उन्नति की वासना ( लालच ) 
चरम सत्य के ज्ञान के श्रभाव के ही कारण है। इसलिए हमलोग प्रार्थना करते है और श्राशा करते 
हैं कि मनुष्य निश्चित रूप से आत्मा, प्रेम और मानवता के विषय में जान बूक कर सोचेगा | 


रक्त सूत्र॒ता 


श्री० टी० एम० जरीफ 
मैं इस सम्मेलन के संयोजकों का आभारी हूँ कि उन्होंने मुझे इस सम्मेलन में अ्रपने दो 
श्रलफाजों को कहने का मौका दिया है। में बदकिस्मती से धर्म सम्बन्धी श्रच्छा शान नहीं रखता हूँ 
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और न किसी धर्म का स्कॉलर ही हूँ कि उसके सम्बन्ध में कुछ विशेष प्रकाश डाल सकूँ। पर घुक 
सामाजिक कार्यकर्ता के नाते मैं इतना कहना चाहता हूँ कि धर्म के नाम पर जो-जो अ्रच्छाइयाँ यो 
बुराइयों होती हैं, उसके शिकार हम बरुर द्वोते हैं। श्राज मैं बता देना चाहता हूँ कि धर्म के नाम 
पर यदि कुछ अ्रच्छा हो सकता है, तो बुरा भी हो सकता है। मुमे बड़ी प्रसन्नता हुईं जब मुझे पता 
चला कि कलकत्ता मैं विश्वधर्-सम्मेलन का आयोजन द्वो रद्दा है। दुनिया में इससे कोई बड़ी 
चीज नहीं हो सकती, यदि सभी धर्म के भाननेवाले एक दो जाये और सभी एक मार्ग पर चलें, 
जिससे उन सभी का उद्धार हो जाये। 


आप यदि हिन्दुस्तान के फसादों का इतिहास देखेंगे, तो जितने फसाद हुए, उनमें सबसे 
श्रधिक धर्म के नाम से ही हुए--कहीं गौकशी, कहीं मस्जिद पर बाजा बजाने, कहीं सूअर काटने 
श्रादि ऐसी छोटी-छोटी बातों में इनारों फताद हुए । हमारे देश को यदि किसी चीज से सबसे ज्यादा 
नुकसान पहुँचा है, तो धार्मिक फसादों से पहुँचा है। इन फसादों को करने वाले कौन थे ! वे क्यों 
हो रहे थे ! धर्म वाले उसे क्‍यों नहीं रोक रहे थे ! 


धर्म सम्बन्धी एक बात मैं कहूँ कि यद्यपि धर्म सम्बन्धी मेरा शान नहीं के बराबर रह्दा है, पर 
में हमेशा दिल टटोलता रहा हूँ कि कौनसा धर्म सच्चा है श्रौर कौनसा धर्म सच्चा नहीं है। 
जब से मैंने सक्रिय सामाजिक जीवन में प्रवेश किया, तभी से में ये नारे सुनता रद्द कि झुक धर्म 
श्रच्छा है और अमुक अच्छा नहीं है। मैंने करीब-करीब सभी धर्मों के मूल सिद्धान्तों का श्रध्ययन 
इस बात का पता लगाने के लिए. किया कि व्यावहारिक दृष्टि से कौन सा धर्म सबसे ठीक है । इस 
विचार ने भुके वर्षो तक अ्शान्त रखा | इसी खोज के दौरान में मेरी मुलाकात इंगलैण्ड से श्राये हुए. 
सर फ्रान्सिस यंग इसब्रैन्ड से हुई जो कलकत्ता एक इसी प्रकार के सर्वधर्म-सम्मेलन की अ्रध्यक्षता 
के लिए इंगलैन्ड से आये थे | बह सम्मेलन यहाँ के एलबर्ट हॉल में हुआ था, जो हॉल श्रव नहीं है | 
यह २५ वर्ष पहले की बात है। बह कॉलिज स्ट्रीट मैं था। उस धर्म-सम्मेलन के खुले श्रधिवेशन में 
उनसे किसी ने यह प्रएन पूछा कि संसार में सर्वश्रेष्ठ धर्म कौन-सा है ! मे भी ऐसा दी प्रश्न पूछने का 
सोच रहा था, इसलिए में उत्तर की बड़ी व्यग्रता से प्रतीक्षा करने लगा। उन्होंने सरल भाव से 
उत्तर दिया कि जिस प्रकार हरएक व्यक्ति के लिए संसार में सर्वश्रेष्ठ और पवित्र शौरत उसकी माँ 
होती है, उसी प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के लिए संसार में सर्वश्रेष्ठ धर्म वह्दी है, जिसमें उसका जन्म होता 
है। जो व्यक्ति जिस धर्म मे उतपन्‍्न हुआ है; उसके लिए. उससे पवित्र और श्रेष्ठ धर्म दूसरा नहीं है । 
सबके लिए, सच्चा धर्म वही है, जिसमें उसकी माता ने उसे जन्म दिया | इस उत्तर से मेरी तितिन्ना, 
जिशाता, मानसिक बेचैनी समाप्त हो गई। इसलिए में आज इस मंच से ऊँचे स्वर में कहूँगा कि 
मेरे लिए. सबसे भ्रच्छा धर्म॑ इस्लाम है और आपके लिए सबसे श्रच्छा धर्म वह है, जिसमें आप 
उत्पन्न हुए हैं | 

मुझे श्राज वास्तव में बहुत प्रसन्‍नता है कि यहाँ विभिन्‍न धार्मिक नेताओं के द्वारा मानव 
मात्र को धर्म के महान श्रादर्श के आधार पर एकसूत्र में बॉँघ कर संगठित करने का प्रयास किया 
जा रहा है | यदि बे अ्रपने प्रयास में सफल द्वोते हैं, तो वह मानव जाति के लिए उनकी सबसे बड़ी 
सेवा होगी | आज हम सभी धर्म वालों को मिलकर श्रौर एकसाथ बैठकर यह विचार करना है कि 
हम अपने अपने रास्ते चलते जायें शोर श्रन्त में एक ह्वी जगह मिलें। हमारी जो दूरी की भावना 
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है, वह दूर हो जाय । मेरा यह विश्वात है कि धर्म के उपस्थित प्रतिनिधियों और नेताश्रों के द्वारा 
यदि सच्चे हृदय और लगन से प्रयास किया जाता है; तो सफलता श्रवश्य मिलेगी | धर्म एक जीवित 
शक्ति है, वह कभी मर नहीं सकती | धर्म मैं ही बद शक्ति है, जो मनुष्य मात्र को तमाम बुराइयों 
से मुक्त कर सकती है। 


ञान्ति के द्वार पर 
छ 

प्रो० कुलराज सिह 

( कलकत्ता सिक्‍ख सांस्कृतिक केन्द्र के प्रतिनिधि ) 

जब्र मैं श्रपना जीवन श्रपने पूर्वजों के जीवन से मिलाता हूँ, जो हमसे दो तीन पुश्त पहले थे, 

तो मुझे लगता है कि आज मैं उनसे श्रधिक खुशदाल हूँ. और सुखी हूँ | कुछ वर्षों पहले दमारी एक 

पाजी टी. बी. के रोग से मर गई, पर यदि बह श्राज उस रोग से पीड़ित होती, तो डाक्टरों ने उसकी 

उचित चिकित्सा की होती। पाँच पुश्त पहले के पूर्वन कलकत्ता से अपने गाँव पंजात में इतने शीघ्र 

क्रौर अनेक बार नहीं जा पाते जितना वह हम लोगों के लिए. सम्भव है | पाँच पुश्त पहले हमारे पूर्वज 

तीन दिनों मैं दुनिया का चक्कर नहीं लगा सकते थे, जैसा कि भ्राज सम्भव है श्रोर आज जो चीजें 

देखने में श्रा रही हैं, उन्हें मैं उस समय नहीं देख पाता था | इस प्रगति के बाद मी दम पूंर विश्वास 

के साथ यद्द नहीं कद सकते हैं कि बहुत अ्रथों में हमारी पीढ़ी पूर्व की पीढ़ियों से अधिक, बहुत 

अधिक सुखी या प्रसन्न है| ये ऐसा इसलिए, है कि श्राज की प्रगति की सारी भ्रोजना एक तरफा 

है। इसका कारण यह है कि जहाँ शान में हमने प्रगति की है वहाँ एक ओर धर्म का प्रकाश 

श्रनायास मन्द पड़ गया है और दम लोग एक बड़े गढ़े के कगार पर अपने को खड़ा पा रहे हैं, 

जिसमें हम लोग किसी क्षण गिर सकते हैं| इसका कारण यह है कि हम लोगों ने अ्रपने व्यक्तित्व 

के सभी तत्वों का विकास नहीं किया | हम लोग एक सर्वोगीण कार्यक्रम जो मानवता के विकास का 

है, उस पर नहीं बढ़ रहे हैं | इसीका यह फल है कि सभी श्रवसरों के मिलने पर भी अपने अन्तर 
का विफास नहीं है। इसी कारण से झ्राज की सबसे बड़ी आ्रावश्यकता धर्म है। 


हम लोगों ने देखा है कि आज संसार में चारों ओर क्या हो रहा है। ऐसा लगता है कि 
मनुष्य ने श्रपनी वास्तविकता को पत्थर के साथ जोड़ लिया है। कुछ पीढ़ी पूर्व जब किसी पड़ोसी 
के यहाँ कोई विपत्ति आती थी, तो पडोस के दूसरे लोग उसकी सहायता मैं जुट कर उसके दुख को 
दूर करते थे पर आज वैसी बात नहीं है। श्राज हम लोगों ने एक नियम स्थिर किया है कि कोई 
किसी के घर में प्रवेश नहीं कर सकता | आज की स्थिति यद्द है कि हम एक बड़े राज्य के समर्थक 
बन सकते हैं श्रीर श्रकारण ही अपने पड़ोसी देश पर श्राक्ममण कर सकते हैं। बिना किसी लाभ 
के प्रकृति प्रदत्त स्वतन्त्रता का अपहरण कर सकते हैं। तथाकथित नेतिकता के विकास के बाद भी 
विषम आर्थिक परिस्थिति में हम श्रपनी नेतिकता को भूल जाते हैं। जो श्रशक्त हैं, उन लोगों के 
साथ सद्व्यवहार का अ्रभाव है। इस कारण से श्राज संसार के लिए घर्म नितान्त श्रावश्यक 
हो गया है। केवल धर्म ही लोगों में श्रावश्यक उच्च गुणों का संचार कर सकता है | 
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लीग ऑफ नेशन्स या संयुक्त राष्ट्-तंघ के द्वारा शान्ति का प्रयास चलता रहा है | पर शान्ति 
की प्राप्ति इस माध्यम से सम्मध नहीं है, क्योंकि युद्ध के कारण श्रभी भी सक्रिय हैं, जो हमारे अ्रन्तर 
मैं है। मेरा स्वार्थ, मेरी वासना, मेरा मय; मेरे सारे कार्यकलापों को श्रन्ततोंगत्वा उन कर्त॑न्यों फ्री 
और प्रेरित करता है, जो अन्त में मानच जाति का सर्वनाश करते रहे | यदि हम अपनी सुरक्षा 
श्र शान्ति चाहते हैं, तो हमें धर्म के उपदेशों का प्रचार करना द्ोगा ] संसार के विभिन्‍न धर्मों की 
शिक्षाएँ और उपदेश बहुत ही अच्छे दंग से सन्‍्तों की वाणी में प्रकट हुए हैं। 


निकास का नाताबरणया 


श् 
केप्टेन भाग सिंह 
( सन्‍्त्री सिक्ख सांस्कृतिक केन्द्र, कलकत्ता ) 
मैं ्रपना भाषण प्रारम्म करने के पहले एक शंका को दूर कर देना चाहता हूँ । मैंने शारी- 
रिकर रूप से और सक्रिय प्रकार से १३ वर्षों तक युद्ध में काम किया है और कुछ युद्धों में कर्मठ 
होकर भाग लिया है। यद्द आश्चर्यजनक प्रतीत होता है कि एक धिपाही यहाँ आकर विज्ञान और 
धर्म के बारे में कुछ कहे | पर यह सत्य है कि युद्ध के नतीजों को जानने के कारण ही मैं आपके 
समक्ष कुछ कहने श्रा सका हूँ। 
यद्यपि नागरिकों ने श्रद्दिसा का स्वागत किया है, पर हम संसार को एक दिन में नहीं बदल 
सकते हैं | यदि पाशविक शक्तियों हैं, तो निश्चित है कि श्रच्छी देवी शक्तियाँ भी रहेंगी जो उनका 
सुरक्षित श्रंग है श्रोर इस प्रकार अ्रहिंता की भी एक शक्ति है। यद् एक आधारभूत तथ्य है जिसे 
विषय को स्पष्ट देखने श्रोर समभने के लिए हमे जानना चाहिए | 
धर्म प्राथमिक रूप में नेतिक विधान है । धर्म के इतिहास में सर्वप्रथम नेतिक नियमों का गठन 
हुआ, जिससे कि मनुष्यों में श्रनुशासन आरा सके और वह ऊँचा उठ सके | नेतिक विधान मानवीय, 
सामाजिक और ऐतिहासिक हैं | यद मानवीय इसलिए है कि यह मानव-जीवन से सम्बन्ध रखता है 
श्रौर मानव स्वभाव में ब्याप्त है | यह मानवीय स्वभार्यों और अनुभवों की योजना है। यह सामाजिक 
इसलिए है कि यह सामाजिक अनुशासन का विधान है | यद्द ऐतिहासिक इसलिए है कि यद्द मानव 
अनुभवों और शान से विकसित हुआ है। नेतिक विधान की समस्या मानव स्वभाव से सम्बन्धित 
है। हसमें सन्देह नहीं किया जा सकता कि आज शोपण और गुलामी के वातावरण में मानव 
स्वभाव का पतन हो गया दे | मानवीय ,नेतिकता की आधारभूत झ्रावश्यकता यद्द दै कि मानवीय 
स्वभावों का उत्थान हो या दूसरे शब्दों में मनुष्य की नैतिक तथा श्राध्यात्मिक उन्नति हो। मनुष्य 
घथा उसके स्वभाव की इस उन्नति के लिए एक सामाजिक वातावरण की आवश्यकता होती है जो 
शोषण तथा गुल्लामी से परे हो | धर्मों में आ्राज बुराइ्याँ झा गई हैं तथा अन्धविश्वासट घर कर गए 
हैं और अ्रमेक अन्ध परिपाटियाँ या परम्पराएँ कायम हो गई हैं। इसमें श्राश्वव नहीं कि आधुनिक 
युग में धमम की सर्वप्रियतरा घटती जा रदी है। धन को आज मानसिक दासता तथा आध्यात्मिक 
गुलामी कटद्दा जाता है। यद्यपि एक कदम श्रागे बढ़कर देखने से स्थिति वैसी नहीं है बल्कि वह 
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विस्तृत सफल एवं आवश्यक प्रतोत होता है । यह मानसिक दबाव और श्राध्यात्मिक दासता से बहुत 
दूर है | मनुष्य आर्थिक शोषण का एक दयनीय चक्र या पुतला हो गया है और वह भी 
धर्म के नाम पर । यदि धर्म श्रार्थिक, सामाजिक श्रौर मानतिक शोषण की शक्ति और साधन हो 
जाता है तो मैं कहूँगा कि वह धर्म श्रपनी सही शक्ति से हीन द्वो गया है। श्रान हमें इस धर्म को 
उन्नत बनाने के उपायों और तरीकों को खोज निकालना है और इसे मनुष्य को उन्‍नति के लिए 
सक्रिय शक्ति बनाना है। धमम का जागरण तभी प्रास होता है जब वह दूसरी सामाजिक शक्तियों को 
सक्रिय बनाने मैं सहयोगी होता है जिससे कि वह मानसिक ओर श्राध्यात्मिक स्वतन्त्रता का पालन 
कर सके | केवल इसी दशा में मानवीय स्वभाव सहायक सिद्ध होगा । धर्म मनुष्य के नेतिक तथा 
वैचारिक स्वभाव में परिवर्तन ला सकता है जिसका परिणाम समस्त समाज के परिवर्तन में होता है। 
इसे हमलोगों को स्मरण रखना चाहिए कि मनुष्य स्वभाव से सामाजिक है और नेतिकता या नेतिक 
गुण सामाजिक मानव के आ्राधारभूत गुण हैं। 

एक व्यक्ति श्रपना नेतिक और वैचारिक व्यक्तित्व का विकास उचित वातावरण में कर 
सकता है | परिस्थितियाँ मनुष्य का निर्माण उसी प्रकार करती हैं जिस प्रकार मनुष्य परिस्थितियों को 
उत्पन्न करता है| हमलोग यह आशा करें कि इस विश्वधर्म सम्मेलन से घर्म की सत्यता तथा 
प्रारम्मिक उद्देश्यों श्रौर कार्यों का पुनर्जन्म होगा और लोगों में नए स्वस्थ दृष्टिकोश का विकास 
होगा जो न केवल धर्मों के समन्वय मैं सहयोगी होगा बल्कि धर्म की दूसरी शक्तियों के साथ समन्वय 
में भी सहयोगी होगा । उन नैतिक नियमों के साथ भी उसका समन्वय सम्भव हो सकेगा जिससे कि 
वर्तमान संसार का कब्याण हो सके | 


५ 6 
सक्रा/।त-कांठ 
] 
श्री श्रब्दुल हुसैन 
हम सभी यहाँ एक ऐसे समय मैं मिल रहे हैं, जब मानव एक विकट परिस्थति से गुजर रहा 
है, जिसे संक्रान्ति कह सकते हैं | वतंमान परिस्थिति मैं, जो विज्ञान और यन्त्रो की द्व॒त प्रगति के विकास से 
उत्पन्न हुई है, धर्म का प्रभाव लोगों के मानस पर कम होता जा रहा है, संसार के छोगों का 
विश्वास धर्म से हटता जा रदह्य है और विशेषकर युवक वर्ग इससे दूर होता जा रहा है | 
इसके लिए हमलोगों को विज्ञान या यान्त्रिक प्रगति को दोष नहीं देना चाहिए। में इस 
मौलिक विचार में विशेष दिलचस्पी रखता हूँ, जिसमें धर्म को इसकी छुराइयो, अन्धविश्वासों, 
दुब्यहारों, दुराचरणों, मानसिक और बौद्धिक दासताओ्रों से मुबत करने की श्रपील की गई है, 
इन बुराइयों के कारण ही, जो धर्म मैं घर कर गई हैं, धर्म श्राज संसार में अपनी शक्ति श्रौर 
प्रियता को खोता जा रहा है | 
हम लोगों को स्वीकार करना पड़ेगा कि धर्म के द्वारा किसी प्रकार से भी विशान के विरोध 
की कोई योजना सफल' नहीं होने वाली है श्र वह न सहायक ही हो सकती है | धर्म को विशान का 
सहयोगी बनना ही पड़ेगा, क्योंकि विशान स्वयं एक ज्ञान है। विशान के सहयोग के द्वारा ही धर्म 
को मानव की भलाई के लिए एक शक्ति के रूप मैं रहने का .मौका मिल सक्रेग! ' 


श्डर 


में कहना चाहूँगा कि आज धर्म सावव के लिए एक कल्याणकारी शक्ति नहीं रह गयी है । 
यह कोई झालोचना नहीं है, वल्कि वस्त॒त्थिति है! किसी दूसरे तथ्य पर दोष मढ़ने के बदले यह 
लाभदायक द्वोगा कि धर्म स्वयं अपना श्रन्तरद्शन करे और पता लगाये कि आज जिस स्थिति में वह 
झपने को पाता है, उसके लिए, कौन दोषी है ! 

प्रारम्म में धर्म मानव के श्राध्यात्मिक तथा नैतिक उत्कष॑ का लद्य रखता था। अपने शुद्ध 
रूप मैं यह एक साधन था, जिसके द्वारा मनुष्य नेतिक एवं श्राध्यात्मिक विकास के विभिन्न स्तरों की 
यात्रा कर पाता था, यदि धर्म का यह कार्य दूर दो जाता है और यदि वह कुछ स्वार्थी लोगों का, 
सांसारिक लाभ के लिए उनके हाथ का खिलौना हो जाता है, यदि वह सामाजिक या श्रार्थिक शोषण 
का साधन बन जाता है और यदि उसका उपयोग मानवीय प्रगति के विरोध मैं किया जाता है, तो वह 
धर्म नहीं रह पाता--जैसा कि धर्म का श्राधारभूत और सही दृष्टिकोण है, दुर्भाग्य से धर्म को अपने 
स्वीकृत श्राचरण से दूर कर दिया गया है। इससे श्राँख मूंदना व्यर्थ होगा कि आ्राज धर्म को जो एक 
नैतिक शक्ति द्वोना चाहिए था, नहीं है। जिस उद्देश्य को लेकर धर्म का प्रादुर्भाव हुआ था, उस 
उद्देश्य और कार्य से आज धर्म को च्युत कर दिया गया है | 


धर्म मनुष्य को निश्चित रूप से स्वतन्त्र सत्ता बनने में सहायक हो ओर हरप्रकार के शोषण 
से बचाये । मानव-व्यक्तित्व के विकास में नैतिक एवं आध्यात्मिक दासता तथा बौद्धिक दबाब अन्य 
शोषणों से मी अधिक द्वानिकर है। भारत में हम लोग एक नये समाज की रचना के लिए प्रयत्नशील 
हैं। इस स्वप्न को साकार करने के लिए. मानव के व्यक्तित्व के विकास की झ्रावश्यकता है, व 
शोषणहीन वातावरण की झ्रावश्यकता है | समाज और वातावरण के इस परिवर्तन मैं धर्मं का एक 
महत्त्वपूर्ण स्थान है। यदि धर्म अ्रपना पार्ट इसमें सफलतापूर्वक अदा करे तो उसके लिए उसे उन 
बुराइयों से मुक्त करना होगा, जो इसमें प्रविष्ठ हो गई हैं| 

धर्म का यद्द दावा है कि वह लोगों को प्रेम, करुणा, सहिष्णुता की शिक्षा देता है। आज 
के वर्तमान संसार में ये तीनों गुण ओमकल हो गए हैं। क्‍या में यद्द कहूँ कि बहुत दूर तक इसके 
लिए धर्म ही दोषी है ! हाल में ही बम्बई में सहिष्णुता का एक चमत्कारिक उदाहरण सामने आया। 
बहाँ के एक प्रमुख गुजराती समाचार-पत्र 'बम्बई समाचार' ने अ्रपने सम्पादकीय मैं धर्म के नाम 
पर द्वोनेवाली कुछ कुप्रथाओं पर प्रकाश डाला, जिससे उक्त धर्म के झ्राचार्य को बहुत चोट लगी। 
उनकी प्रेरणा से और उनके कहने पर कुछ सौ लोगों ने उस समाचार-पत्र के कार्यालय को घेर 
लिया और सम्पादक को पीटा ! आ्राज के ठुग मैं जब वाणी और विचार की स्वतन्त्रता एक इच्छित 
लक्ष्य है, इस प्रकार की श्रसहिष्णुता जो धर्म के नाम पर द्वोती है, धर्म को श्रप्रिय बना देती है। 
इस सम्मैलन को प्रदत्त प्रधान मन्त्री नेहरू के सन्देश को मैंने पढ़ा, जिसमे उन्होंने उचित दी 
सुभाव रखा है कि सम्मेलन को विशेष ध्यान साषा, जाति, मत, धर्म ओर विचार के नाम पर होने- 


वाली हिंसाओं को दूर करने की ओर भी रखना चाहिए । 
श्राज जब्र समाजवादी बिचारों का प्रसार बढ़ रहा है और वह लोगों के मानस को अधिक 


असर डाल रद्दा है, तो धर्म लोगों की भलाई और कल्याण की एक शक्ति बन सके, इसके लिये उसे 
वैज्ञानिक उत्कर्ष श्रौर अनुरूप वैचारिक परिवर्तन करना पड़ेगा | मैं इस बात से सहमत हूँ कि धर्म 
को दूर नहीं किया जा सकता | वह अ्सम्भव है, क्योंकि बह लोगों की भावनाओ्रों में प्रविष्ट है। इस 
दिशा में जो भी प्रयत्न किया जायगा, श्रतफल रहेगा | प्रयात इस दिशा में किया गया है और बह 


१४३ 


श्रसफल रहा है | इसी प्रकार धर्म के द्वारा भी यदि विज्ञान के विरुद्ध कोई प्रयास किया जाता है, तो 
वह भी भ्रसफल रहेगा | वह मानवता के लिए खतरनाक भी होगा | एक ही रास्ता है कि धर्म श्रौर 
- विशान मैं समन्वय हो | साथ ही धर्म की उपयोगिता तभी है, जत्र कि वह एक ऐसे वातावरण के 
निर्माण में सद्दायक हो जिसमें वह दूसरी शक्तियों का सद्दायक होकर सामाजिक मौसम का 
खुजन कर सके जहाँ सभी लोग बौद्धिक, आध्यात्मिक स्वतन्त्रता का श्रतुभव कर सके तथा सामाजिक 
और श्रार्थिक शोपण से मुक्त दो सके । कक 


धर्म और विज्ञान 
फ् 


श्री अब्दुल दाजेघी ( ईरान ) 

धर्म और विज्ञान दो भिन्न चीजें हैं। धर्म आत्मा को उन्नत बनाने का साधन है! विज्ञान 

शरीर को उन्नत बनाने का साधन है | धर्म हमें इंश्वर से प्राप्त हुआ है, जिससे हम अपने को श्राध्या- 

त्मिक क्षेत्र मैं उन्नत बना सकें | बिशान की प्रगति इसलिए है. कि वह इस प्रकाश को पा सके तथा 

दूसरी शारीरिक आवश्यकताओं की पूर्ति कर सके | दोनों के कार्य श्रलग-अलग हैं और उन्हें एक- 

दूसरे के साथ मिलाना उचित नहीं | हम लोगों मैं विभिन्न मत हैं श्रोर उन समी के लक्ष्य एक ही 

हैं। यद्यपि विश्वास मिन्न हो सकते हैं, पर लक्ष्य एक हो तकता है | यदि किसी को रूस जाना है, वह 

बर्मा-जापान होकर भी जा सकता है, ईरान होकर भी जा सकता है और दूसरे मार्गों से भी जा 
सकता है| इसी प्रकार हमारा लक्ष्य ईश्वर है और हम उस तक विभिन्‍न मार्गों से पहुँच सकते हैं | 


कट्टरता न हो 


कं 
स्वामी क्रियानन्द गिरि 
( योगोदा आश्रम ) 


ऐसे युग में, जब कि विज्ञान ने संसार को एक चौराहे पर लाकर खड़ा कर दिया है, हम- 
लोग पाते हैं कि विभिन्‍न मतों में एकता-बास्तविक एकता-स्थापित करने में बहुत बड़ी बाधाएँ 
हैं। विभिन्‍न धर्मों के माननेवालों में मान्यताओ्ों की इतनी विभिन्नताएँ हैँ कि मेल कठिन हो 
जाता है। श्राज भी हमने बहुतों फो सुना है और इससे पहले बहुत वर्षों से पढ़ा भी है कि 
मूल रूप से सभी धमम एक हैं, परन्तु जब तक हमारी मान्यताएँ और विश्वास ऐसे हैं, जैसे वे श्रभी हैं, 
उनमें यदि एकता लाना चाहते हैं, तो कम-से-कम सभी मान्यताश्रों में एक सममौता 
आवश्यक है। ऐसा क्यों है! क्योंकि बहुत से आ्राधारभूत सिद्धान्त सीधे-सीधे दूसरों से विरोधी हैं | 
इसलिए यह असम्भव है कि विभिन्‍न धर्मों के श्रनुयायियों में एकता हो। सेरा खयाल है कि सारा 
आधार ही गलत है। हम लोग विचारों के पथ पर बहुत श्रागे निकल गये हैं, पर अनुभव में पीछे 
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रह गये हैं। हम लोग प्रेम की व्याख्या करने मैं बहुत आगे बढ़ गये हैं, पर बहुत ही कम लोग उसका 
खनुभव कर पाये हैं श्रौर उसके लिये प्रयत्न शील हैं। तब तक सभी धर्म एक नहीं हो सकते, जब तक 
हम लोग केबल उसमें विश्वास करते हैं, उपदेश देते हैं और उसका अनुभव नहीं करतें हैं। जब तक हम 
इस सत्य, प्रेम, आनन्द, ज्ञान का स्वयं अनुभव नहीं कर पाते हैं, तमी अनायास हम पाते हैं कि विभिन्न 
धर्म सशरीर उठकर एक मंत्र पर पहुँच गये हैं और वह मंच वैसा है, जहों सभी धर्मों की एकता का 
दर्शन होता है ) क्रिश्चियन, इस्लाम, बौद्ध, जैन, वेदिक आ्रादि सभी धर्मों की शिक्षाओं को यदि हम 
देखते हैं, तो एक ही सत्य का दर्शन पाते हैं। यदि हम सभी धर्मों का संगठन करना चाहते हैं, 
तो निश्चित रूप से हमें उसे अनुभव का विषय बनाना होगा--न कि फेवल एक सिद्धान्त के लिये 
अन्य समारोह करना है। एक सज्जन ने अ्रभी कहा कि विशन और धर्म को अवश्य एक होना 
चाहिए. श्रौर मैं समझता हूँ कि वह सम्भवतः सह्दी है। हम विशन और धर्म को एक-दूसरे के निकट 
लायें पर हमें उसके बारे मैं कट्टर नहीं होना चाहिए. कि विशान का अर्थ केवल रासायनिक या 
भौतिक विज्ञान ही है। धर्म को किस प्रकार एक व्यावहारिक सत्य अनाया जा सकता है ! यदि हम 
उसे व्यावहारिक बनाते हैं, तमी धर्म वेशानिक हों सकता है। भारत तथा अ्रमेरिका में भी एक ऐसे 
विज्ञान का विकास हुआ है, जिसे योग कहते हैं। योग से मेरा श्र्थ केबल उपवास से नहीं है, बल्कि 
राजयोग से है, जो चिन्तन विश्ाान है, जिससे श्रपनी श्रात्मा को अपने आधीन किया जाता है, इस 
विज्ञान का उपयोग क्रिश्चियन, मुसलमान, हिन्दू सभी समान रूप से कर सकते हैं क्योंकि गणित 
की तरह यह मनुष्य को अनुभव प्रदान करने के योग्य बना है। इस विज्ञान के द्वारा लोगों को अपने 
श्रन्दर में ह्वी वास्तविक शान्ति और प्रेम की अनुभूति होती है। इसका पता पाने के बाद ही पृथ्वी 
पर शान्ति झा सकती है, अन्यथा नहीं श्रा सकती । 


विश्यबंधघुत्व 
् 
स्वामी सत्यानन्दजी | 
( मलाया ) 
श्रनुभव के संसार में विभिन्‍नताएँ हैं। इसके साथ ही उसके मूल मैं एकता का भी दर्शन होता 


है, जिसे वास्तविकता, ईश्वर, सावभौम सत्ता, परमात्मा श्रादि अनेक नामों से जानते हैं। यह स्वर्य 
बिरस्थायी शान्ति की सत्ता है | 


विभिन्नता और एकता ( भूत और श्रात्मा ) दोनों दो अलग इकाई नहीं हैं| वह एक ही 
सिक्‍के के दो पहलू-सम्पुंख श्रोर पीठ के समान हैं। उसे एक ही चरम सत्ता-अविच्छिन्त सत्ता के 
दो पहल के रूप में सम्रका जा सकता है। इन विभिन्नताओं के श्रन्तर की एकता का दर्शन 
कुछ अंशों में काव्य, संगीत, कला, दर्शन, विज्ञान, बौद्धिक प्रयत्नों तथा सेवाओं के द्वारा 
किया जा सकता है | 


धमं का गूढ़तम विषय विश्व-्प्रेम, दया तथा श्रात्म-संयम है, जो एक उन्नत नैतिक ए॑ 
वैचारिक जीवन में निहित है । इस एकतत्व की प्राप्ति की कुंजी चिन्तन एवं मनन है। ऐसा सभी 


श्ट्घ 


धर्मों के श्रनुभवों से चरितार्थ होता है। थे सभी इस बात मैं एकमत हैं कि ईश्वर की म्रासि के लिए 
जीवन की शुद्धता एक आवश्यक शर्त है। इसकी प्राप्ति से मनुष्य के जीवन में एक परिवर्तन श्रा 
जाता है--उसके व्यक्तित्व मैं एक परिवर्तन थ्रा जाता है--आदमी के अन्दर का शैतान एक ईश्वरीय 
शक्ति मैं परिवर्तित हो जाता है श्लौर वह एक पूर्ण शान्त पुरुष हो जाता है। नाम, रूप, विभेद, 
समारोह आ्रादि साधन दो सकते हैं, पर वे श्रमावश्यक हैं। वास्तव में विभेद श्रौर श्राचार्यत्व श्रादि के 
द्वारा धर्म के अनावश्यक तत्वों पर ही अधिक जोर दिया जाता है और वह वास्तव में धर्म की अस- 
फलताओं के कारण हुए हैं | श्रावश्यक यह है कि एक धर्म के समर्थन या दूसरे घ॒र्मों की श्रतह्॒मति या 
एक व्यक्तित्व, या दूसरे व्यक्तित्व या एक या दूसरे धर्म-सम्प्रदाय की सहमति या असहमति के बदले 
ग्ध्यात्मिकता के रिद्धान्तों को श्रधिक चलाया जाय | 
विभिन्निताएँ विकासवाद के सिद्धान्त पर अनुशासित हैं, जो 
विभिन्न शक्तियों और तथ्यों पर निर्मर करते हैं। विकास का उद्देश्य 
चरम स्थिति की प्राति है। मनुष्य की सभी सांस्कृतिक अभिव्यक्तियों 
में, जिनमें स्वीकृत धर्म या धर्म-तमूह भी सम्मिलित हैं, कुछ स्थायी 
श्रावश्यक तत्त्व भी शामिल हैं। इन मूल्यों को खुले हृदय भ्रौर 
मस्तिष्क से स्वीकारकरना होगा और उनके मूल्यों के कारण यह. गो 
जानकर मानना पड़ेगा कि इनमें एक ईश्वरीय एकल्व की अ्रभि- ५ 322: 
व्यक्ति है, जो विभिन्न समयों और दशाओं में समय और दशानुकूल. «2६. के 
श्रावश्यकताओं की पूर्ति करते रहे हैं! इनका उद्देश्य विश्य-संस्कृति आडिओर! 
एवं विश्ववस्थुत्व है | स्वामी सत्यानंदजी 
मानवता आज एक सामाजिक क्रान्ति के द्वार पर है, जो आज साधारण मनुष्यों की क्राति है | 
जातियाँ, संस्कृतियाँ जाने-अश्रनजाने श्राज परस्पर एक-दूसरे के निकट आरा रही हैँ। विज्ञान श्राज 
आकाश एवं दूरी को सीमित कर रहा है तथा विश्रंखल विचारों एवं कट्टरताश्रों को दूर कर रहा है। 
मानव-विचार हर क्षेत्र मैं श्रन्तरंग या बहिरंग फेलता जा रहा है-समता व एकत्व की ओर | इस 
युग की पुकार और भावना एकता की है। जीवन के उद्बत मृल्यों और अर्थों के उचित ज्ञान के 
अभाव में इस भावना का दुरुपयोग संहार श्रौर विनाश के लिए हो रहा है | 


इस वैचारिक भावना को ठीक दिशा में मोड़ा जा सकता है-यदि विभिन्न देशो, 
समाओं और धर्मों के नेतागण, अपने दृष्टिकोश को, श्रपने जीवन को अपने -कार्यों को, पूर्ण रूप 
से उस प्रकार श्राध्यात्मिक बनाकर, जिस प्रकार महात्मा गांधी ने बनाया, निष्ठा के साथ काम कर | 
श्राध्यात्मिक समाजवाद श्राज के युग की श्रावश्यकता प्रतीत हो रही है | 

आज के इस विशेष युग मैं विशान और धर्म के मूल्यों के समन्वय की जरूरत है, जिससे मनुष्य 
का भौतिक एवं आध्यात्मिक कल्याण हो सके | 
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श्रीमती गुरमीत वृन्‍्दा 

हम लोग आज एक ऐसे संसार में रद्द रहे हैं, जहाँ गलतफद्मियाँ, कद्वताएँ तथा संघ्षों का 
राजनैतिक एवं सामाजिक वातावरण मैं विस्तार बढ़ता जा रहा है। श्रस्थिरता, भय तथा शंका लोगों 
के दुखों की वृद्धि करते जा रहे हैं ! 

ऐसी खतरनाक ओ्रोर भयावह घड़ी में सत्ता की बढ़ती हुई लोडपता, शक्ति का दुरुपयोग तथा 
लोगों में व्याप्त शंकाश्रों ने सभ्यता को ही कुंठित कर दिया है । असुरक्षा, असमानता, वैषम्य, 
श्रशान्ति ने आज देशों और राष्ट्रों को जकड़ रखा है। श्रवोचीन मानव को न तो बाह्य सुरक्षा 
और न आन्‍्तरिक शान्ति है। भय ने विश्वास का स्थान ले लिया है| ईश्वर आराधना के स्थान पर 
आज नग्न शक्तियाँ की पूजा होती है। लोगों की आ्त्माश्रों मैं ग्राध्यात्मिकता के श्भाव के कारण 
समस्त ज्ञान के रहते हुए; भी मानव-श्राव्मा आज वास्तविकता, सत्य एवं ईश्वर के प्रति श्रन्धी तथा 
मृत प्रतीत दो रही है । 

आज का सम्य संसार वातावरण मैं घुटन तथा श्रस्वच्छुता का अनुभव कर रहा है | एक 
श्रोर जहाँ क्षुद्र एवं विष्यंसक भौतिकता व्याप्त है, दूसरी ओर सत्तापरक भावनाओं के फलस्वरूप 
वह विषाक्त हो रथ है| 

इस परिस्थिति से घबड़ाकर और परेशानी के कारण निर्दोष व्यक्ति श्राज राजनैतिक हिंसाओं 
का शिकार हो रहा है। थौमस हार्डी के समान गहन विचारक भी कब्याणकारी ईश्वर की सत्ता में 
विश्वास खोतै जा रहे हैं | 

उपन्यास-लेखिका भरजीनियाँ उल्फ की तरद्द कुछ श्रत्यन्त भावुक लोग ऊंब्रकर आत्महत्या 
की शरण लेते हैं। इस दुखद संसार को छोड़ने के पहले उसने लिखा था कि मेरा खयाल है कि मैं 
पागल हो जाऊँगी | में श्रग्॒ श्रधिक इस दुखद स्थिति में नहीं रह सकती | 

श्राज की मानव-स्थिति इतनी श्रन्धकारपूर्ण है कि निराशावादी लोगों का यद्द स्वाभाविक 
प्रश्न होता है कि ईश्वर कहाँ है और क्या ईश्वर सचमुच मानव कल्याण में अपनी दिलचस्पी रखता 
है! पर इस प्रश्न का उत्तर सिद्धान्तों, धर्म-अन्थों के उद्धरणों थ्रादि से नहीं दिया जा सकता है| 
इसका उत्तर उन महान धार्मिक लोगों के द्वारा दिया जा सकता है, जिनकी आँखों में ईश्वर की ज्योति 
है, जिनकी भुजाएँ सदा ईश्वर की इच्छाओ्रों श्रीर उद्देश्यों की पूर्ति के लिए. काम करती हैं, जिनका 
हृदय प्रेम को कमी न समाप्त होनेवाली ज्योति से परिपूर्ण है और जिसकी उपस्थिति से वातावरण 
ज्योति एवं शान्ति से भर जाता हो। ऐसे लोगों के अन्तर-प्रकाश से ही मानवता अजशान से 
शान, श्रसभ्यावध्या से सम्यावस्था, असद्वायावस्था से शक्ति की श्रोर अग्रसर होती रही है। 
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हि शांति की चिन्ता 
क्छ 


झ्राज संसार शान्ति की चिन्ता मैं है और शान्ति को समस्याश्रों पर विचार-विमर्श किया जाता 
है। परन्तु शान्ति की सही और उत्कट अभिलापा अ्रभी भी दृष्टिगोचर नहीं हो रही है | ज्वलन्त 
उदाहरण श्लौर जीवन अनुभव के रूप में श्राज शान्ति कहीं मी नहीं दै। वह शान्ति, जे। एक क्रिया- 
तस्मक शक्ति हो और जिसके श्रानन्द में !8मी भाग ले सकें, वह अ्रच्श्य है। शान्ति की भावना सभी 
लोगों के हृदयों में है और सभी ल।ग उसकी चर्चा करते हैं, परन्तु केवल शब्दोच्चारण से शान्ति श्राने 
वाली नहीं है | जैसा कि एक महान सिक्‍्ख दाश॑निक भाई गुरुदास ने कहा है कि- 


'खाँड खाँड़ कद्दे जिह्ा ना स्वाद मीठो, श्रग्नि श्रग्नि कहे, शीत ना विनाश है! 


केबल खाँड़ खॉड कहने से उसके मिठास का अनुभव नहीं हो सकता है, अग्नि श्र्नि कहने मात्र से 
ठंढक दूर नहीं द्वो सकती | श्रतः शान्ति के लिए एक श्राध्यात्मिक जाशति श्रावश्यक है । केवल नारों 
से शान्ति नहीं आरा सकती | शान्ति के सारे प्रयत्न विफल होते जा रहे हैं। इसका कारण यह नहीं है 
कि यह समस्या ही विकट और उलमभनपूर्श है, बल्कि संसार आ्राज श्राध्यात्मिक, नैतिक, धार्मिक मूल्यों 
का जरा भी खयाल किये बिना भौतिक आधार पर श्रग्रसर हो रहा है | जनता में शान्ति की बहुत ही 
उत्कट श्रमिलापा है, पर इसके साथ-साथ बह अपनी अ्रज्ञानता के कारण बिना बिचारे विजातीय 
विचारों और मृल्यों को अपनाता जा रहा है | इसके कारण लाखों लोग श्राज संगठित यान्ब्रिक राज- 
नीति के गुलाम हो गये हैं, जो भौतिकता का प्रचार करते हैं ओर श्रपनी विध्व॑सक शक्तियों का 
प्रयोग करते हैं | 
श्राज का सुग सबसे पिछड़ा युग है, क्योंकि आज हमारे मस्तिष्कों का वैसा ही उपयो। किया 
जा रहा है, जैसे मिट्टी के बतनों का किया जाता हो, जिसे जैसा जब श्लौर जिस उस्तु से चाहों मर थो 
या खाली कर दो | उनका श्रति भयंकर दुशपयोग किया जा रहा है श्रौर बह भी मानव-कल्याण के 
नाम से | युद्धों की जड़ लोगों के मस्तिष्क में है | युद्ध का विचार वैंसे ही मस्तिप्कों में उठता है, 
जिसमें भय, श्रहंकार, ढेप ओर लाभ भरा हुआ दै। इसलिए शान्ति की क्रियात्मक शक्ति को 
लोगों के हृदय में विकसित करने फे लिए वहाँ मानवता श्रौर प्रेम का श्रालोक मरना होगा | 


विश्व-शान्ति की स्थापना तभी सम्भव हो सकती है, जत्र विश्व-एकता की भावना का शअनु- 
भव सत्र किया जाता | इस काम को केवल धर्म ही कर सकता है। सभी महान धर्मों में विश्व- 
बन्धुत्त की शिक्षा दी जाती है, जिसे गुरु नानक ने इन शब्दों में कहा ; एक पिता, एक ही के 
हम बालक पश्रथोत्‌ हम सभी एक द्वी ईश्वर, परम पिता परमेश्वर के पुत्र है। इस प्रकार ईश्वर 
के पिनृत्व श्रौर सनुप्य मात्र के बन्धुत्त की भावना ही एकमात्र वह मार्ग है, जिससे सौहाद, 
प्रेम और शान्ति की स्थापना हो सकती है। हमें यद्द स्मरण रखना चाहिए कि हम आग को 
झ्राग से नहीं शान्त कर सकते श्रौर घृणा को घृणा से नहीं जीत सकते हैं | इसी प्रकार हम युद्ध 
को समाप्त नहीं कर सकते हैं | आज की मद्दान शक्तियाँ बास्तविक शान्ति से भय खाती हैं, क्योंकि 
शान्ति का मूल्य बहुत श्रधिक है; पर यदि वे उस मूल्य को सोचे, जो उन्हें उस स्थिति में चुकाना पड़ेगा 
जब पुनः युद्ध छिंड़ा, जिसकी तुलना में वास्तविक शान्ति के लिए चुकाया जानेवाला मूल्य नगर्य होगा | 
ये मद्दान राष्ट्र जो कीमत नहीं चुका सकते हैं, वह सत्तालोडपता है तथा विभिन्‍न राष्ट्रों एवं शक्तियों 
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के प्रति उनकी कृत्रिम घृणा एवं द्वेष है। श्राज ऊँचाई से घृणा का प्रचार किया जा रहा है। आठ 
पेपर पर घृणा सम्बन्धी पत्रिकाएँ छापी जाती हैं श्रौर उनका वितरण निःशुल्क किया जाता है तथा 
शान्ति और स्वतन्त्रता के नाम पर घृणा का संगठित श्रान्दोलन चलाया जा रहा है | साथ ही उनके 
घृणा के आन्दोलन मैं जो उनका साथ नहीं देता, उन्हें विद्रोही कद्दा जाता है; उन्हें जेलों मैं बन्द 
किया जाता है। और बिना सुनवाई के उन्हें गोलियाँ मारी जाती हैं । हमारे महान्‌ सन्त बनी, बरगंसन, 
सुकरात से लेकर महात्मा गाँधी तक को इन घछूणा-प्रचार्कों का शिकार द्ोना पड़ा। यदि संसार को 
ऐसे घृणा-प्रचारकों से मुक्त कर दिया जाय, तो युद्ध बन्द हो जाय | ऐसे नरपिशाचों का द्वदय परिवर्तन 
कर दो और फिर सारे कलह स्वयं शान्त हो जायेंगे | जत्र तक बे विद्यमान हैं, तत्र तक शान्ति की 
कल्पना करना मूर्खता है | श्राज इस घृुणा-युद्ध को शीत-युद्ध का एक आदरणीय नाम दिया गया 
है। यह शीत-युद्ध श्रौर कुछ नहीं, बल्कि उष्ण-युद्ध की तैयारियों का ही दूसरा नाम है, जिसकी आड़ 
में विभिन्न राष्ट्र चुपवाप युद्ध की तैयारियों में संलग्न रहते हैं। इस शीत-युद्ध के कारण शान्ति- 
कालीन समर्यों मैं भी शान्ति का अभाव रहता है। यह सोचना कि संहारक शब्जांखत्रों का युद्ध शीत- 
युद्ध के द्वारा बन्द किया जा सकता है, उसी प्रकार भ्रामक है, जिस प्रकार कोई संक्रामक रोगों का 
निराकरण उसके कीटाणओों को फैला कर करे | 

हम सारे भाई बहन एक होकर सभी देशों मैं एक शरीर और एक आत्मा के रूप में उठें और 
घृणा के इस बढ़ते हुए. बिष के विरुद्ध ईश्वरीय प्रकाश के प्रकाशवाहक बनने की कोशिश करें | 
श्राज जो अन्धकार व्याप्त है, उसे श्रन्धकार से दूर नहीं किया जा सकता है। वद्द केवल प्रकाश 
के द्वारा ही सम्भव हो सकता है | हम ले.गों को निश्चित रूप से एक ऐसे वाताबरण का निर्माण करना 
जिसे गुरमुख कद्दा करते थे और जिससे मानस में शत्रुता की सारी भावनाएँ खो जाती हैं और कोई 
भी शत्रु नहीं प्रतीत होता है-- 

ना कोई मेरा दुशभन राम, ना हम किसी के बैरी । 
ब्रह्म प्रसार पसरिया भीतर, सत्‌गुरु तै सोकी पाई ॥ 
अर्थात्‌ न कोई मुझे शत्रु प्रतीत होता है श्रोर न में किसी का शत्रु हूँ। मेरे स्वामी 

में मुझमैं नई रोशनी भर दी है और में समी दिलों और श्रात्माओ्रों में ईश्वर के प्रकाश को ही 
देखता हूँ | यही नव-चेतना, उन्नत विचार एवं जाश्त मनुष्य को क्रियात्मक शान्ति के लिए; प्रेरित 
कर सकती दै। हमें निश्चित रूप से अपने साथ उपलब्ध नैतिक एर्ब श्राध्यात्मिक शक्तियों का संचय 
कर घृणा के इस बढ़ते हुए. विष को दूर करने के लिए, उस प्रकार से लोहा लेना चाहिए, जिस प्रकार 
मृत्यु से लोहा लिया जा सकता हो। आज घृणा को इस प्रकार श्राकर्षक रूप मैं प्रस्तुत किया जा 
रहा है कि इसके विरुद्ध एकाकी आवाज को बहुत श्रासानी से दबा दिया जाता है श्रोर उसे महत्त्व- 
हीन बना दिया जाता है। 


ईइवरीय पुरुषार्थ 
छः 


यदि इम्र लोग सचमुच में ईश्वर में विश्वास करते हैं, तो हमें कभी यह श्राशा नहीं करनी 
चाहिए कि इमारी सहायता के लिए, ईश्वर आयगा, जो हम से बहुत दूर बैठा है। ६र्मे अप्रने 
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अन्तर के ईश्वर की श्रावाज को सुनना चाहिए। ईश्वर और उसका आध्यात्मिक उद्देश्य सर्वत्र एक 
है, उतकी आवाज भिन्न स्थानों में भिन्न नद्दीं हो सकती | 


यदि हम ईसा, भगवान्‌ महावीर, भगवान बुद्ध, भगवान्‌ कृष्ण, हजरत मुहम्मद साहब, शुरू 
नानक साहब श्रादि महान आत्माओं एवं विभूतियों मैं विधास रखते हैं. श्रौर यदि हस शान्ति के 
लिए. जाणति नहीं उत्पन्न कर पाते, तो इसका यह अर्थ होगा कि उन महान्‌ आ्ात्माश्रों, जिनमें इम 
विश्वास करते हैं, का जन्म ओर सृत्यु निरर्थक हो रही। यदि हम संसार को घृणा, लोभ, स्वार्थ, 
श्रमिमान आदि से मुक्त करने में भ्रसमर्थ रहते हैं, तो श्रन्तिम श्राशा भी क्ष्मात्त है | यदि हम इस 
रोगी समाज और मानवता को बचाने का कोई उपाय नहीं खोज पाते हैं, तो हम लोगों की इस 
सभ्यता का भाग्य अन्धकार में है। संक्षेप मैं हमें घृणा, द्वेष, स्वार्थ के मूल को नथ्ट करना है श्रौर 
लोगों मैं नेतिक एबं श्राध्यात्मिक भावनाओं को विकसित करना है, जितसे विश्व-मन्धुत्व की सद्ढी 
भावना का प्रसार हो सके । यदि इस काम को हम लोग नहीं करते तो और कौन करेगा ! 


यदि विश्व-एकता और विश्व-शान्ति किसी प्रकार से शक्ति श्रौर यन्त्रों के द्वारा लायी जाती 
है, तो एक भयानक प्रकार की विश्व-व्यापी दासता आयगी और यह प्रृथ्वी एक विशाल जेल के समान 
हो जायगी, जिसमें लौह-अवरण की भी श्रावश्यकता नहीं होगी श्रौर श्रात्महत्या के सिवा कोई 
चारा नहीं होगा । ईश्वर ही इससे बवाये | जो सतब्रसे बडी झ्रावश्यकता है, वह यह है कि नेतिक एपवं 
आध्यात्मिक धरातल पर एक नव-क्रान्ति हो | दमें इन नये बन्‍्धनों, सीखचों, घृणा तथा कद्टरवार्दो 
के घेरे को तोड़ना दी होगा | अत्र हम एक मृक दर्शक की तरह प्रतीक्षा में समय नदीं शिता सकते | 
यह तमी सम्भव हो सकता है, जब धर्म गिरिजाघरों, मन्दिर श्र मसिजिदों से बाहर श्राता है और 
बाहर आकर क्रियात्मक रूप धारण करता दै, शान्ति की समस्या का समाधान श्राध्यात्मिक मूल्यों से 
दीन सामाजिक और श्रर्थिक क्रान्तियों से सम्भव नहीं है, यह धार्मिक एवं सामाजिक लक्ष्य! से प्रेरित 
आध्याध्मिक क्रान्ति ही है जो मनुष्यों को खुशहाली श्र उच्चतम कल्याण के लिए बिना किसी 
प्रकार की क्षति की भावना के प्रेरित कर सकती है। यह आध्यात्मिक कान्ति का श्राधार 
मानव-प्रेम होगा, न कि राष्ट्रीय घृणा या वर्ग-संघर्ष | इसकी प्रासि लक्ष्य एवं वास्तविकता में घृणा 
उत्पन्न करने के बदले वास्तविकता को लक्ष्य में परिणत करने से हो सकेगी। जो सामाजिक एवं 
थ्रार्थिक प्रयोजनों पर आवश्यकता से अ्रधिक जोर देते हैं, वे अ्रपने को आध्यात्मिकता एवं धर्म से 
बहुत दूरले जाते हैं। इस प्रकार वे जिन फूलों को खिलाना चाहते हैं, उनकी जड़ों को ही काट 
डालते है । सामाजिक दक्षता श्राध्यात्मिक ज्ञान के श्रभाव मैं मनुष्य को कहीं नहीं ले जायगी। पर 
पूरें सामाजिक शान के साथ श्राध्यात्मिक एवं धार्मिक दक्षता चिरस्थाई शान्ति का निर्माण 
कर सकेगी | 


जब तक मनुष्य श्रपना प्रतीक जो उसे दूसरों से भिन्न करता है, लगाये रहता है, वह मानवता 
की मद्दत्ता तक ऊपर नहीं उठ सकता है | सच्ची शिक्षा वह है, जो हमें भारतीय, अमेरिकन, रशियन, 
जापानी श्रादि न बनाकर केवल एक मानव और ईश्वर का एक विनम्र भक्त बनाती है। एक 
वास्तविक संस्कृत मनुष्य वह है, जिसकी चमत्कृत सहानुभूति हृदय की सच्ची भावनाएँ, ईश्वरीय 
श्राचरण उसमें मनुष्य की सभी जातियों के प्रति बन्धुत्व की भावना का विकास करता है। वह एक 
सा्वदेशिक व्यक्ति होता है। इस प्रकार के मानव गुरु नानक थे, भगवान्‌ बुद्ध थे, ईसा मसीह 
थे, भगवान्‌ कृष्ण और भगवान्‌ महावीर थे | 
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इसलिए वास्तबिक एवं चिरस्थायी शान्ति के लिए एकमात्र उपाय घृणा का निराकस्ण है, 
जो लोगों के मन में रहती है। सहिष्णुता जो एकमात्र प्रेरक है, ईश्वर की आ्राध्यात्मिक शक्ति जो 
एकमात्र विधान है, प्रेम श्लोर एकमात्र प्रार्थना, नैतिक साहस तथा सप््य की विजय ही शान्ति की 
प्राप्ति का वास्तविक साधन है।  य। 


विनाशक तेयारियाँ 


त्रिदण्डी स्वामी भ्रीमदूभक्ति दायित्व माधव 


संसार श्राज बहुत द्रुत गति से वैज्ञानिक प्रगति की ओर बढ़ रहा है। श्राधुनिक वैशानिक 
आश्चयंजनक कार्य कर रहे हैं। पर उनकी आश्चर्यजनक वेशानिक सिद्धियों एवं बीसर्बी सदी की 
सभ्यता के श्रमिमान के बाद भी यद्द एक ताज्जुब का विषय है कि वे अ्रणुत्रम सरीखे आयुर्धों 
के आविष्कार में संलग्न हैं श्रोर समस्त मानव जाति के नाश की योजना बना कर उसके लिए कब्र 
खोद रहे हैं | किसी क्षण आग भड़क सकती है और परिणामस्वरूप सारे संसार का विनाश हो सकता 
है । विश्व के सन्‍्तगण इस विचार मैं तन्‍्मय हैं कि किस प्रकार इस खतरे को दूर किया जाय | केवल 
भौतिक एवं वैज्ञानिक सिद्धियाँ इस प्रकार के खतरे से संसार को बचाने में समर्थ नहीं हैं। हालांकि 
वैज्ञानिक श्रनुसन्धान एवं प्रगतियाँ श्रपने स्वभाव में दोषी नहीं हैं। सब उनके उचित प्रयोग पर निर्मर 
करता है | विशान का उपयोग मानवता के कल्याण के लिए भी हो सकता है और उसका दुरुपयोग 
मानव-सम्यता के विनाश के लिए भी हो सकता है | इसलिए, इस विषय पर विचार करना तथा परस्पर 
अविश्वास, जो व्यक्तियोँ या विभिन्न राष्ट्रों मैं व्याप्त है उसके मूल रोग का पता लगाना 
श्रावश्यक है। जब तक विभिन्न व्यक्तियों एवं राष्ट्रों के स्वार्थ अलग-अलग हैं, संघर्ष श्रौर 
भागड़े अवश्यम्भावी हैं | उसे कोई भी दूर नहीं कर सकता है। यद्द संसार सीमित है। जब एक 
ही सीमित वस्तु के श्रनेक इच्छुक होते हैं या हकदार होते हैं, तब उनमें संघर्ष निश्चित है। इसी कारण 
से भारतीय सन्‍्तों के विचार पाश्वात्य नेताश्नों से तथा अपने देश के पाश्चात्य मनोइत्ति के नेताश्रों से 
शान्ति की समस्या के समाधान के लिए भिन्न हैं। भारतीय सन्‍्त आधारभूत कमी का अनुभव करने 
में बहुत ही बुद्धिमान हैं, जो कमी तथाकथित सर्वश्रेष्ठ बुद्धिमानों के प्रयत्नों में परिलक्षित है। वे इस 
बात को जोर देकर कहते हैं कि समस्या का व्यावहारिक समाधान तब तक सम्भव नहीं है, जब तक 
ध्यक्ति सीमित वस्तुओं की प्राप्ति की लालता को छोड़कर श्रसीम, श्रन्तिम श्रोर चरम शक्ति की 
प्राति के लिए, प्रवत्नशील नहीं होता । 


मैरा यह निश्चत मत है कि श्रशान्ति, घृणा तथा चिता का प्रमुख कारण अपनी वास्तविक 
स्थिति की श्रशानता है, वह शारीरिक सदिष्णुता नहीं है, यह स्थूल तथा ध्ृक्षम शरीर से परे है। प्रत्येक 
व्यक्ति एक आध्यात्मिक चेतना के सिवा कुछ नहीं है | श्रात्मा अ्विनाशी है | इसका श्रादि ओर श्रन्त 
नहीं है| यदि हम इस गहन विषय की तह्द में पहुँचें, तो इसका अस्तित्व उस परम खत्ता में मिल 
सकेगा | यद्द वही चेतन सत्ता है, जिसे ईश्वर कहते हैं | इसे सत्‌ चित्‌ आनन्द अर्थात्‌ सर्वचेतन, सर्वश 
श्र परमानन्द कहते हैं | विभिन्न व्यक्ति उसमें से निकलती हुई ज्योति-किरण के समान हैं। व्यक्ति 
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का स्वयं मैं अ्रपना अस्तित्व नहीं है। वे सभी एक-दूसरे से सम्बन्धित और आपस में आवद्ध हैं तथा 
सभी का एक सह-अस्तित्व है, पर व्यक्तियों की एक वैयक्तिक चेतना है और इससे एक स्वतन्त्र विचार 
है। बह अपने मिन्न झ्राचरणों तथा उसके परिणामों की विभिन्नता के कारण भिन्न वातावरण 
की प्राप्ति का श्रवसर हंढता है। इसीसे उनके विचारों और स्वभावों में मिन्नता होती है । इस 
विभिन्नता श्रौर वेषम्य को हम लोग वूर नहीं कर सकते हैं। यह एक समस्या है, जो एक 
मनुष्य को दूसरे का शत्रु बनाती है। यहाँ सहिष्णुता की जरूरत होती है। संसार के धर्म-पवर्तकों 
के लिए विशाल दृष्टिकोण एवं दूसरे के विचारों के प्रति सहिष्णुता की भावना भारतीय सनन्‍्तों 
की एक देन है । 


उपरोक्त बिषमताओं के समाधान के लिए उद्देश्य एवं मंच की एकता की ज़रूरत है। लोगों 
मैं उद्देश्य ब भावना की एकता की भावना तभी भरी जा सकती है, जब उन्हें मालूम हो कि वे 
आपस में एक-दूसरे से सम्बन्धित हैं तथा वे एक ही सृष्टिविधान के श्रंग तथा एक ही पिता 
के पुत्र एवं पुत्रियां हैं। यह विषय धर्मों का है। वह लोगों को शिक्षा दे कि सभी एक-दूसरे से 
सम्बन्धित हैं| यद्यपि ईश्वर के प्रति निष्ठा प्रत्येक व्यक्ति के स्वस्थ विकास के लिए, सहायक है, उसकी 
अन्धभक्ति जिससे कटुता का प्रादुर्भाव होता है, भर्त्सना के योग्य है; क्‍योंकि वह व्यक्ति, समाज 
और राष्ट्र के हक में हानिकर है। सच्चा धर्म सभी के प्रति प्रेम की शिक्षा देता है। भगवान कृष्ण, 
चैतन्य महप्रभु ने जाति, पंथ धर्म श्रादि के भेदों के रहते हुए भी सभी जीबों को एक सूत्र में वाधने 
के लिए ईश्वरीय प्रेम की शिक्षा दी है | 

सहिष्णुता श्रौर संतोष के श्रभाव का जन्म लोभ एवं लोख्पता से होता है। जिस कार्य का 
उद्देश्य निज के ही स्वार्थों का एकमात्र प्रतीक है, वह लोभ है। इस तृष्णा और लोभ की 
पूर्ति त्रिना दूसरों को क्षति पहुँचाये सम्भव नहीं है ओर इसका बहिष्कार अपेक्षित है ! स्वार्थ की पूर्ति 
कीजआधा से क्रोध, कलद्द, संघ का विकास व्यक्तियों एवं राष्ट्रों के बीच द्वोता है | जब तक लोग यह 
नहीं समभते कि वे परस्पर सभी एक-दूसरे से श्रभिन्न रूप से सम्बन्धित हैं तथा उनके कार्यों का केन्द्र 
इंश्वर है, केवल भावुकता या रिद्धान्तों से व्यक्तियों के बीच सच्चा प्रेम नहीं श्रा सकता है | 
यदि यह मांदूम हो जाय कि किसी दूसरे की ज्ञति पहुँचाने से निज की ही ज्ञति द्वोती है, तो 
हमें किसी को क्षति पहुँचाने की प्रेरणा नहीं प्राप्त होगी। यदि हम उस परम सत्ता से प्रेम 
करें, मेरा मतलब ईश्वर से है, तो उसके ही किसी अंग को ज्ञति पहुँचाने की भावना कभी 
नहीं श्रा सकती है। इसलिए संसार की समस्याश्रों के समाधान के लिए ईश्वरीय प्रेम सर्वोत्तम 
मार्ग या साधन है। 


मैं यह नहीं मानता कि यह परिवर्तन एक ही दिन में सम्भव हो सकेगा। संसार के सभी 
धर्माचायों से मेरी अपील है कि इस सम्बन्ध में व्यावहारिक दृष्टिकोण अपनायें। मेरा सुझाव है कि 
एक उपसमिति का गठन किया जाय, जिसमें संसार के सभी पर्म के प्रतिनिधि हों, कुछ नैतिक 
एवं आध्यात्मिक नियमों को चुन लें, उन शिक्षाओं को एकत्र कर लें जो सभी धम्मों में समान 
हैं तथा जो दूसरो की मान्यताओं और विश्वासों को ठेस न पहुँचाये, जो सभी प्रतिनिधियों को 
स्वीकार हों ओर उन शिक्षाश्रों को पुस्तक के रूप में छुपवाने की व्यवस्था सभी भाषाओं में की जाय 
तथा उसकी शिक्षाएँ सभी स्कूलों तथा कलिजों में अनिवाय हो | 
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प्रोर जिनकी तन-सत-धन से को गयी सहायता ते द्वितीय विश्वधर्स- 
सम्मेलन के कार्यक्रमों को सुव्यवस्थित रूप से संपरन किया । 





होराचंद त्रिमृबन कमाणी अगरचदजी सेठिया 


जिनके वृढ़ समर्थन ने सम्मेलन को बल प्रदान किया। 
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नरेन्द्र सिंह सिंधी गोविन्दरामजी भंसाली 


धर्मों का सल्यरितत्न 


है] 
डा० तारन सिंह 
( सिक्‍ख खालसा दिवान ) 
निस्सलन्देह इसमें कोई मतभेद नहीं हो सकता कि सभी धर्मों को सह-श्रस्तित्य का अधिकार 
है तथा उन्हें एक-दूसरे का श्रादर करमा चाहिए। यहाँ पर प्रश्न यह है कि इस समस्या का क्‍या 
समाधान है कि आज विभिन्न धर्म परस्पर सह-अस्तित्व एवं समादर का भाव नहीं रखते तथा एक 
ही प्रकार का आदर भाव-सभी के लिए नहीं रखो । इस प्रकार की अश्रद्धा तथ! संघर्ष को दूर करमे 
का उपाय क्‍या है? घसिक्ख धर्म के प्रवर्तक गुरु नानक ने इस समस्‍या के समाधान के लिए दो 
महत्वपूर्ण बाते कही है | एक के सम्बन्ध मैं में सिक्‍्खों के पवित्र धर्म-ग्रन्थ का उदाहरण प्रस्तुत करना 
चाहता हूँ । वद यह दे कि इस ग्रन्थ मैं केवल सिक्‍्ख गुरुआओं एवं प्रवर्तकों की द्वी वाणियों का संग्रह 
नहीं है। वास्तव मैं इसमें सभी धर्मों की वाणियोँ संग्रहीत हैं | गुरु ग्रन्थसाहइब मैं बाग फरीद, जो 
पंजाब के एक मुसलमान थे, की शिक्षाएँ भी सन्निदित हैं और उनकी शिक्षात्रों का श्रादर उतना 
ही है, जितना गुरु नानक की शिक्षाश्रों का। फिर इसमें कत्रीर की शिक्षाएँ मी सम्मिलित हैं. और 
उनका आदर भी सिक्‍्तधों मैं उतना ही है, जितना गुरु अर्जुन या अन्य सिक्‍ख गुरुओं की बाणियों 
का । फिर इस ग्रन्थ में रामानन्द, रविदास आदि की वाणियाँ भी सम्मिलित है और सत्रका समान 
आदर है । इसलिए पहली चीज जो हम लोगों को करनी चाहिए. वह यह है कि किसी भी धर्म के 
अनुयायो को चाहिए, कि बढ अन्य सभी भर्मों के सन्‍्तो, प्रवर्तकों एवं शिक्षाश्रं के प्रति आदर का 
भाव रम्े, चाहे उनका जन्म कहीं भी हुश्मा हो शोर उनकी शिक्षाएँ कुछ भी हों । चाहे कुछ तात्बिक 
या सैद्धान्तिक भेद मी हों, पर यह सत्य है कि किसी भी एक सन्त की शिक्षाओं को यदि ठीक से 
पालन किया जाय तो वह मनुष्य को काफी उन्नत वना सकती है। 
दूसरी बात यह है कि एक धर्म के द्वारा दूसरे घर्मवालों को अपने धर्म में परिवर्तित करने फे 
कार्य को बन्द किया जाय | गुरु नानक जब भी कभी मुसलमानों के सामने गश्राये, तो उनसे वे 
ऐसा कभी भी नहीं कहते थे कि तुम मेरे फ्लथ मैं श्रा जाओ्ों और तम्दारा कल्याण दोगा। 
कोई मुसलमान मिलता तो उससे यही कहते कि यदि तुम अपने में चरित्र के कुछ गुणों का विकास 
कर पाते हो, तो तुम्हारा पहले से ही कल्याण है और उन्हें बह कहते-तिद्दिक मुतब्ला हक 
इलाल कुरान, तसबी सात सुभाव की नानक राखे लाज-यदि तुम करुगा की मत्लिद में 
जाते हो, यदि तुम अपने में दया का विकास करते हो तो तुम्दारी रक्षा तो पहले से ही हो गयी । 
यदि तुम्हें अपने पैगम्बर पर विश्वांस है और तुम्हें ईश्वर में विश्वास है, तो तुम्दारा कल्याण है। 
तुम्हारे लिए, यह कोई आवश्यक नहीं कि.ठुम उसी प्रेकार के ईश्वर मैं विश्वास करो, जिस प्रकार 
ईश्वर में में विश्वास करता हूँ । यदि तुम्हें श्रपनें पैगम्बर मैं विश्वास है वह चादे, जो भी हो, तो 
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तुम्द्दारा कल्याण है। जब भी उनसे हिन्दू मिलते थे, तो उन्हें भी बह अपने पन्‍्थ मैं श्राने के लि 
नहीं कहते थे । वह उनसे कहते थे कि “दया, कृपा, संतोष, सतत, यत्‌ गन्डी तत्‌ सत्त ।” 


यदि तुम में दया है, तुम्हारा कल्याण है। यदि तुम्हें विश्वास है, उस सत्ता में, चाहे वह जो 

भी नाम से दो, तो तुम्हारा कस्याण है। जब कभी उन्हें किसी योगी से मेंट होती थी, तो वह उनसे 
यह नहीं कहते कि तुम्हें योग से मोक्ष नहीं मिल सकता है, मोक्ष केवल भक्ति के द्वारा ही मिल 
सकता है। बह ऐसा नहीं कहते, बल्कि वह कहते कि कर्म, शान योग सभी एक हैं। यदि आप में 
संतोष ब चरम पद प्राप्ति की भावना है। यदि तुममैँ कष्णा, दया है तो तुम्हारा कल्याण पहले 
से ही है। यदि तुमने बहत-सी शिक्षाएँ सुनी हैं पर तुमे दया नहीं है, तो तुम्हारा ऋण नहीं 
है। इसलिए, प्रश्न यह है कि हम लोग किसी एक धर्मबाले को दूसरे धर्म में लाने का प्रयत्न नहीं 
करें, बल्कि मुसलमानों को कहें कि तुम्दारा कल्याण इस्लाम से है, क्रिश्चियनों को कहें कि कल्याण 
क्रिश्चियन धर्म से है श्रौर हिन्दुओं का कल्याण उनके श्रपने धर्म के द्वारा होगा श्रौर इसी प्रकार सभी 
का कल्याण अपने-अपने धर्मों से ही सम्भव है--यदि उसे श्रपने धर्म के प्रति विश्वात और श्रद्धा है | 
कफ के छ 


गुष्ठ का हाया में 
बेनरेबल विशुद्धानन्द महाथेरों 


( अध्यक्ष, बुद्ध क्रिस्टि प्रचार-संघ, पाकिस्तान ) 

मानव-समाज के विकास के एक महत्त्वपूर्ण काल में हम सभी आ्राज मिल रहे हैं| जबत्र हम 

लोग पिछुली बार दिल्ली में मिले थे, उसको दो वर्षों से भी अधिक हो गये | वह विश्व के 
विभिन्न भागों के ध्म-प्रतिनिधियों का शाच्ति के मित्रों के मिलन के समान था | 


इस बीच में ससार मे अनेक श्राश्चयंजनक परिवर्तन हुए हैं। मनुष्य श्रन्पकार में, श्रसौम 
शून्य के रहस्यात्मक ज्षेत्र में कूद पड़ा है और वायुमरडल एवं नभ के विजय की कल्पना से भी परे 
की खोज की भावना के चक्कर में पड़ गया है | फिर भी भयानक युद्ध के खतरे की सम्भावना अपनी 
छाया मानवमानर को श्रावेशित कर रही है। यह प्रसन्नता का विषय है कि सदुभावनाओं एवं सद्दिवारों 
फे भी कुछ चिह्न दृष्टगोचर हो रहे हैं और मानव जाति तथा श्रतीत काल से उसके चिर संचित 
सभ्यता के एक क्षेण में स्वनाश के भय के बीच में यह एक श्राशा की क्रिरण विद्यमान है। 

हम लोगों ने धामिकों की हैसियत से अपना कर्तव्य निभाया | हम लोगों ने श्रपनी तरह से 
उद्देश्य की एकता को लेकर एक उन्नत वातावरण तथा मानव माज्र मैं सुन्दर धार्मिक एवं सात्विक 
मूल्यों की प्रेरणा भरने के लिए प्रयास किया है। गत सम्मैलन में हम लोगों ने युद्ध के विरुद्ध लोगों 
की नैतिक भावना को उभारने का ब्रीड्ा उठाया था तथा उसको भयानक सम्भावनाओ्रों के 
विरुद्ध भी। हम सभी शान्ति के पक्त में हैं और एक ऐसी शान्ति, जिसका विकास मानवमात्र की 
प्रराज्ञता एवं सौख्य में होता है तथा सभी धर्मों का यही एक अन्तरंग सूअ है | 


श्प्ड 


इस प्रसंग में मैं अपने हृदय के अन्तर से श्राप सभी का श्रमिनन्दन करता हूँ हम लौग 
सुदूर एवं निकट के देशों से आकर मिल रहे हैं, हमारी भावनाएँ एक चमत्कृत भविष्य की कल्पना 
मैं श्राहलादित हो उठती हैं । 


हम सभी गोरे, काले, भूरे रंगों के तथा हजारों मीज़ एक-पूसरे से अलग स्थित देशों के 
द्वींग यहाँ पर शआये हैं। परन्तु हंस सभी एक ही वियार-लोत के हैं और एक उन्नत वातावरण का 
निर्माण समाज में तथा समस्त विश्व मैं कायम करने की उत्कट श्रमिलाषा रखते हैं | 

आप सभी जानते हैं. कि में पाकिस्तान से आया हूँ और में विश्वास के साथ कह सकतां हूँ 
कि हमारे यहाँ के लोगों मैं भी शान्ति एवं प्रगति के समर्थक हैं। पहले भी हम लोगों का लच्धय बह्दी 
था और आज भी शान्ति -प्रेंमी लोगों के साथ मानवता की चिरस्थायी शान्ति एयं उन्नति के स्वर में 
मैं अ्रपना रबर मिलाता हूँ | 


इस प्रसंग पर हम लोगों को अ्रपनी शक्ति का श्रन्दाना लगाना आवश्यक है| अपने पूर्वजों 
की देन से ही और जब्न में श्रापक्रे समक्ष बोल रहा हूँ तो मेरा मन मानव-इतिहास के श्रतीत काल की 
ओर दौड़ता है, जब इस देश मैं मगवान्‌ गौतम बुद्ध के रूप मैं एक मद्दान्‌ मानवीय दाशनिक का 
श्रवतरण हुआ था । उनके उपदेशों में एक श्रत्यन्त सुसंस्कृत भावना का दर्शन मिलता है। सभी 
घटनाओं के कारण होते हैं. श्रौर सभी कर्मों का परिणाम होता है। यद्द सिद्धान्त सारे संसार में कार्य 
कश्ता रहता है और इनका परस्पर का सम्पन्ध ही तथ्यों के वेशानिक दृष्टिकोणों का श्राधार है। इसी 
कारण से बुद्ध के मत को आज के बुद्धिजीकी लोगों में भी एक बहुत ऊँचा स्थान और सम्मान प्राप्त 
है, एलांकि मृल्यांकनों में परिवर्तन श्रा रहे हैं । 


उन्होंने सभी प्रकार की रुढ़ियों का विरोध किया तथा लोगों से अपने पिड्धान्तों की जाँच 
करने को भी क., न कि वे केवल अंध श्रद्धा मैं उन्हें स्वीकार करते जायें । उनके शब्द हैं -- “एह्ि 
पास को, उपनायिकों पकंट्टम , वेदिताब्योविन्नुहिती |” श्र्थात्‌ आाश्रो और देखो यदि तुम इसे ठीक 
समझ पाते हो, तो स्वीकार करो अन्यथा तुम्ई अस्वीकार करने का अधिकार है। यह स्वर उसीका 
हो सकता है, जो एक साहतिक क्रान्तिकारी हो, उन सभी रूढ़ियों फे विरुद्ध जो आन समाज मैं 
व्याप्त हैं | श्राज संसार आग की लपटों से घिरा है। अन्तर और बाहर आग लगी है। यहाँ पर मैं 
केवल इस बात का स्मरण दिलाना चाहूँगा कि बुद्ध ने मनुष्यों के लिए क्या उपदेश दिया । “मेसा, 
करुणा, मुदित एवं उपेक्खा- एक ऐसे संतार में जो घृणा एवं द्वेप से जर्जरित हो इससे बढ़कर 
कौनसा गुण चाहते हैं, जिसे द्ृदय और श्रात्मा में पाला जाय, जो व्यक्ति एवं समाज के लिए. प्रेम 
आर करुणा हैं | 


हमें निश्चित रूप से बुरे कमों से दूर रहना चाहिए. और उचित बुद्धियंगंत कार्यों झ करना 
चाहिए, मैं केवल उन्हीं सिद्धान्तों पर जोर देना चाहता हूँ, जिसका मानव समाज की” हियहि के 
निकट का सम्जन्ध है, जब कि श्राज के युग में मनुष्य घृद्ा और भय से संत्रस्त है । डरते से प्रत्येक 
को अपना जीवन उस उद्देश्य के लिए लगा देना चाहिए, जो मानवता को विनाश से #क सकता 
है। में भगवान बुद्ध के सन्देश को पुना दुदराता हूँ कि-'सब्बे सत्ता सुखिता इन्तुः और॥ओ 
समस्त प्राश्चियों की सुख-शान्ति के लिए, प्रार्थना करता हूँ । ७७ 


श्र 


धरम ; एक सर्नौंग जीबन-दर्शन 
मुनिश्नी सुशीक कुमारजी 


गाज द्वितिय विश्वधर्म-सम्मेलन के अन्तर्गत होने वाले इस धर्म-परिततवाद में आपको 
उपस्थित देख कर मुझे बहुत प्रसन्‍नता है। वैसे तो यह विश्वधर्म-सम्मेलन स्त्रयं ही विभिन्न प्रतिनिधियों 
का एक सम्मेलन है, जिसका उद्देश्य धर्म से सम्बन्धित समस्याश्रों एवं गुत्थियों को सुलभाना है। 
फिर भी इस धर्म सम्मेलन मैं उपस्थित विभिन्न धर्मों के हम सभी लांगो को चाहिए कि हम 
इस पर बहुत अधिक व्यापक रूथ से विचार करें | 


इस प्रकार के सम्मेलन पुराने जमाने में भी हुश्ना करते थे | उस जमाने में बहुत से भुल्कों मैं 
एक से अ्रधिक धर्म हो, ऐसा नहीं था | इसलिए जो भी शाखस््रार्थ होते थे व धर्मो की पाश्वथूमि मे 
होते थे और विचार के द्वारा उसी धर्म से संबंधित गुत्यियों को सुलभाना होता था। जेसे-जैले 
जमाना बीतता गया नये-नये धर्म नये-नये रूप मैं संसार के सामने आये झ्ौर एक ही मुल्क में एक से 
अधिक धर्मा के अनुयायी रदने लगे | इससे घार्मिक परिसंवादों की एक समस्या का सामना करना पड़ा, 
क्योंकि जिस सहुलियत से पहले आपस में बात हो सकती थी, वह सहूलियत आद में नहीं रह गयी 
क्योंकि श्रलग-अलग घर्मों के प्रतनिधि, अपने-अपने धर्मों की ज्रतों को ही सर्वश्रेष्ठ और सर्वोपरि 
मानने लगे थे | फल यह हुआ कि उनको एकलूसः की बड़ाई ही नहीं, धार्मिक भाषा भी समभने में 
दिक्कत पडने लगी। सब्र अपने ही धर्म को मानने लगे श्रोर अपने धर्मों में सब-श्रेष्ठता को ही धिद्ध 
करना उनका उद्देश्य बन गया | फल यह हुआ कि विभिन्न धर्मा के श्रन्दर आपस में कद्ठता बड़ी 
अं.र सैनिक एबं राजनेतिक रूप मैं ही नही, दार्शनिक रूप मे भी उनमें बराजर कगड़ा चलता रहा | 
संसार का धार्मिक इतिहास ऐसे अ्रनेक ंगड़ों से भरा पड़ा है । उनमें धर्म के नाम पर इतनी ज्यादा 
खून-खराग्री हुई, जिसको देख कर रोंगटे खड़े हो जाते है | धामिक गुरुओं को जलाया गया, फॉँसी 
दी गयी, कत्ल क्रिया गया। शासन करने वाली सत्ता को जिसने अंगीकार किया उसके अलावा 
दूसरे धर्मों को मानने बाली प्रजा पर श्रनेक तरह का जुल्म ढ़ाया गया और सारे संसार के इतिहास 
में एक आर नहीं, हजारों बार धार्मिक मदान्धता एवं ऋर्ता का प्रयोग किया गया | इससे धर्म 
के सुन्दर चेहरे पर कालिख लग गयी थ्रौर जिस घर्म से समस्त संसार को सभ्यता, समानता, शान्ति 
एयं शिष्टता की श्रणा मिली थी, वही धर्म स्वयं ही इन गुणों को नश्ट करने के लिए प्रधान साधन 
बन गया | यह बात भी ठीक है कि बौच-बीच में इस संसार के अन्दर अच्छे-ग्रच्छे ग्रादमी आगे 
श्रच्छे-भ्रच्छे शासक पैदा हुए तथा उनके जमाने में सभी धर्मा को एक जगह एकत्रित करने की 
चेश की गयी। लेकिन इस काम में सफलता नहीं मित्र सकी | इसी कारण से अ्रधिकाश संख्या में 
विभिन्न धर्मों को मानने बाली जनेता में एक दीवार खडी हो गयी तथा किसी को अपने ते भिन्न धर्मों 
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के मानने वालों के बारे में कोई जानकारी ही न रह गयी। धर्मों के बीच इस तरह की लड़ाई का 
किस तरह से खतरनाक नतीजा हो सकता है, इसका सबसे मुख्य उदाहरण हिन्दुस्तान का दो भागों 
मैं बैंट जाना है| 

हिन्दू धर्म और इस्लाम धर्म के श्रतुयायियों के बीच इस लड़ाई का कितना खतरनाक 
परिणाम हुआ, यह इसी से मादम पढ़ता है कि कम-से-कम पचहत्तर सौ झादमियों को अपनी भूमि 
छोड़कर घर-पब्रार से बहुत दूर जाकर बतना पड़ा। पुराने जमाने में भी रोमन कैयालिकों और प्रोटे- 
स्टेन्टों के बीच भी ऐसे ही खतरनाक भंणड़े हुए थे । इसी तरह इस्लाम की मार के सामने पारतियों 
को श्रपना घरबार छोड़ करके हिन्दुस्तान में श्राना पड़ा और इन पारसियों में से जो लोग ईरान मैं 
रह रहे हैं, उन पर »नेकों तरह के जुल्म ढ़ाये गये | इस्लाम को स्वर्य भी इंसाइयत के सामने ईसाइबत 
को इस्लाम के सामने बहुत बुरी अ्रत्याचारों का सामना करना पड़ा | इसी तरह यहूदियों को भी पूरे 
२५ वर्षों तक ठोकर खाते हुए अस्त-ब्यस्त-त्रस्त रह करके फिरना पड़ा | चीन में भी यश्रो धर्म कन्फ्सु- 
शियस और बुद्ध धर्म के ब्रीच मैं श्रनेक भगड़े हुए. और उनमें काफी खून-खरात्री हुई | इससे संसार 
का धार्मिक इतिहास खून से लाल ही लाल रंग उठा है। आज श्रगर धर्मों के नाम पर दुनिया में मय 
पैदा होने लगा है, तो कोई ताज्जुब की बात नहीं है | श्रगर यही धर्मो के व्यावद्वारिक जीवन में उसूल 
हुए, तो इतने कत्ल धर्मो के नाम पर क्‍यों हुए, यह सबाल है। इस सवाल का जवाब देना हमरे 
लिए प्िलकुल आसान नहीं है। श्रगर हम सही तौर से जबाब न दे पाये और इस रोग का ठीक 
इलाज न दढ़ पाये तो धर्मों की कीमत संसार में कम ही होती चली जायगी | इसके लिए हमें झ्रापस 
में बैठकर यह समभना है कि हमारे बीच ऊँचे सिद्वान्तों के होते हुए भी भंगड़े क्‍यों हो रहे हैं ! 


आखिर ऐसा क्‍यों ? 
् 


जहाँ तक मुझे माठ्म है, इन सत्र कगड़ों का कारण यह है कि जैसे-जेसे धर्मों के मूल' प्रचारक 
या पैगम्बर या मसीह इस संसार में न रहे और उन धर्मों की बागडोर उनके शिष्यों के साथ में श्रायी, 
बसे वे धर्मों का राजनेतिक ओर सैनिक लित्रास लेने श्रौर धर्मों के नाम पर अलग-अलग फिरकों और 
जातियों के बनाने एवं दूसरों को ढटने का काम अपनाने लगे | चूंकि इन फिरकों के धर्म झ्रपस 
मैं श्रलग-अलग ये, इसलिए फिरके जो कि अधिक उन्नति कर जाते थे, वे एक-दूसरे के नाम 
पर अत्याचार एवं श्रन्याय करने लगे | इसी तरह धर्मों के इतिद्वास के अन्दर भश्रलग-अलग जातियों 
की साम्नाज्य-लिप्सा और ढटने-खतोटने की प्रदृत्ति छिपी हुईं है। और इसी प्रवृत्ति ने धर्म के इतिहास को 
खून के कतरों से भर दिया | इस तरद्द जिसको हम धर्म का इतिहास कंहते है, वह सही माने मैं धर्म 
का इतिदास नहीं है | इस इतिहास के बनाने मैं चाहे किसी भी धर्म का नाम लिया गया हो चाहे, वह 
बुद्ध धर्म हो, ईंसाइयत हो, यहूदी धर्म हो या हिन्दू धर्ं हो, ये इतिहास इन धर्मों के नाम पर बनाए 
भले ही गये हों, लेकिन श्रसल में बे इन धर्मों के कब्रस्तान पर ही खड़े हैं | श्रगर ऐसा नहीं तो मुझे है 
यह समझ में नहीं श्राता कि उन महात्माओं के नाम पर उनके श्रनुयाथिर्यों ने संसार के सारे देशों को 
फतह करने का विजय झभियान किस तरह उठाया ? इन देशों मैं भी पोर्चगीज, केथोलिक पादरियों ने 
लोगों को जन्रन ईसाई बनने के लिए. जो कारनामे किये, वह किसी से छिंपे हुए नहीं हैं। इसी तरह 
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मुझे यह भी समझ में नहीं श्राता कि हिन्दू धर्म के अन्दर मनु के दस धर्मों के लक्षण धर्मों के 
प्रधान लक्षण माने गये हैं। लेकिन इन लोगों में इस तरद झइंकार कैसे छाया कि लोग एक-दूसरे 
को छूने झादि में घृणा करने लगे। मुझे यह भी समझ में नहीं श्राता कि जिन महात्मा बुद्ध मे प्राणी 
मात्र के लिए, दया माव का उपदेश दिया था तथा छोटी-से-छोटी तकलीफ देना भी श्रापत्तिजनक 
भ्र्थात्‌ इसे बहुत बड़ा पाप समझा जाता था उन्हीं के मानने वाले बुद्ध धर्मावलम्ब्री किस तर से 
श्राज संसार में तब से प्रबल मांसाहारी हैं। इसी तरह मुझे यह भी समझ मैं नहीं झ्राता कि जिन. 
मुहम्मद साहब ने अपने पड़ोसियों के प्रति पूरा प्यार बतनेका उपदेश दिया था उन्हीं के अनुयाथियों 
ने एक हाथ में तलवार और दूसरे द्वाथ में कुरान लेकर एटलाटिक से लेकर ग्रशान्त मदद सागर 
तक किस तरह खून की नदियां बहाईं। मुझे यह समझ नहीं पड़ता कि जिन जैनियों के लिए एक 
पतिंगे को मारने में भी पाप लगता है उन्हीं में से किस तरह श्राज हजार्थ नवग्रुवक मांत तक खाते 
हैं, शराब पीते हैं, ब्लैक करते हैं श्रौर रिश्वत लेते व देते हैं । इन सत्र बातों से भके यही समझ 
पड़ता है कि इन सब धर्मों के अनुयायी अपने मूल धर्म के सिद्धान्तों के कठोर शत्रु हो गये हैं तथा 
उन धर्मों के मूल आ्रादर्शों एवं नियमों को तो इन्होंने मुला ही दिया है। उन धर्मो का जो श्रंश रह 
भी गया था वह भी सूखते-सूखते श्रव जिल्कुल खाली हो गया है। यदी कारण है कि आज सार धर्म 
इतना विक्ृत हो गया है और संसार के बहुत से लोग इन सभी धर्मों को बड़ी नफरत से देखते हैं । 
संसार मैं कुछ राष्ट्रों के लोग तो श्राज धर्म का नाम लेने को ही पाप समभते हैं| उसके पीछे उनके 
मन के श्रन्दर धर्मों का यह विकृत रूप ही काम करता है। श्रगर इस विकृत रूप का हम परिष्कार 
न कर सके तो जिस तरह एक बाघ के सामने हजारों भेड़ों का क्ुल्ड एक साथ ही भागता 
है उसी तरह आधुनिक विशान के सामने इन सारे धर्मो के भुन्ड को एक साथ ही भागना पड़ेगा । 
बिस तरह कि मेड़ें भागने पर भी बाघ से छुटकारा नहीं प्रा सकती हैं उसी तरह ये धर्म भागने की 
चेष्टा करते हुए, भी भाग नहीं सकेंगे और विशान को हवा एवं विज्ञान की भावना इन सभी धर्मो 
को एक साथ ही खा जायगी। 


तो हमें चाहिए कि हम इन धर्भा के रूप को परष्कृत क! | इन धर्मों के इनने के बाद 
इनमें जो बुराइयां फैली हैं उनको दूर करें। सत्र से पहले हर एक आादभी को चाहिए कि 
वह श्रपने-अपने धर्म की बुराटयों को दूर करें तथा अपने-अपने धर्मों के सम्मेलन बुला करके इन 
धर्मों की बुराश्यों पर विचार करें श्र उनको दूर करने को चेश करे । क्योंकि हर एक धर्म के पैग 
खबरों के श्रपने एक छोटे दायरे रहे हैं। इसलिए हमें चाहिए कि इन पैगम्बरों के उपदेशों को शिरो- 
धाय॑ करें, लेकिन उन्हें स्पष्ट रू से समभने की भी चेष्ट करें, ताक इतिहास में जो फिरकेबाजी 
रही है, उसे भी हम समझ सके | हर एक धर्म के अनुयायी श्रपने-अपने धर्म सम्मेलन करने पर 
जिस नतीजे पर पहुँचें, उन नतीजों को फिर दूसरे धर्मानुयायियों के साथ बैठ करके समभने की चेष्टा 
करें, ताकि दरणक धर्स॑ को यह पता लग सके कि हमें दूसरे धर्म वाले किस नजर से दे 4ते हैं। तब 
हमारा अ्रहंकार कुछ कम हो जायगा तथा इतिद्दास के कुछ श्रौर धर्मों की तस्वीर भी स्पष्ट हो 
जायेगी । दूसरा काम्र यह होगा कि अलग-अलग धर्मों के आचार्य और श्रनुयायी एक साथ बैठ 
करके यह फैसला करें कि एक धर्म का दूसरे धर्मों से किन-किन बातों में मतमेद है श्र वह मतभेद 
किस तरह से दूर किया जा सकता है । इस बारे मैं हमें “धर्मों के बोच पंचशील' के सिद्धान्त को लागू 
करने की चेश करनी चाहिए। श्रगर धर्मो के बीच इस पंचशील के सिद्धान्त को हम लागू कर 
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देते हैं, तो हम यह देखेंगे कि ये मगड़े शीम ही खत्म हो जायेंगे और एक धर्स दूसरे धर्म फो इलत 
की निगाह से देखना झुरू कर देगा। यह मानकर चलना ठीक नहीं दोगा कि एफ धर्म मैं जो कुछ 
लिखा है, वही जह्म-वाक्य है, क्योंकि अगर ऐसा मान कर हम चलते हैं, तो किसी तरद् कोई भगड़ा 
समास नहीं हो पायेगा | आज राष्ट्रों के बीच में भी आपस में जो भागड़े होते हैं, वे बातचीत, सलाह 
तथा समभने आदि से तय होते हैं। उसमें जो उचित पक्ष द्ोता है, उसको दी दूसरे फ्ष वाले-भी 
स्वीकार करते हैं। इसी तरह शअगर धर्मों के ग्राचार्यगण भी काम करें, तो धर्मों मैं होने वाले आपस 
के झगड़े धीरे-धीरे, सुलभाये जा सकते हैं। इसलिए यह मानना चाहिए! कि धर्मों के मूल उपदेशों 
के अन्दर ज्यादा अन्तर नहीं है तथा अगर इस मूल उपदेश के दायरे में हम काम करें; तो इन . 
फंगड़ों का सुलभाना बहुत मुश्किल काम नहीं है | इसके लिए हमे श्रहंकार अ्ंध-विश्वास, साम्राज्य- 
लिप्सा एवं जबरदस्ती दश्नोचने को प्रज्नत्ति का परित्याग करना पड़ेगा । एक धर्म का दूसरे धर्म से अगर 
किसी प्रकार का मतभेद है तो इस मतभेद को हमें नैतिक भाप से देखना पड़ेगा। थो पक्त नैतिक 
माप से कमजोर पड़ता है उस पक्ष को दुसरे पक्त के मुकाबले में श्रपनी जिद छोड़नो पड़ेगी । इस 
तरह धीरे धीरे ये सब भंगड़े छोटे-छोटे दायरों मैं होते चले जायेंगे श्रोर एक दिन ऐसा आयेगा, जब 
कि हम देखेगें कि यह झगड़ा बहुत कम हो गया है। जब झगड़े धीरे धीरे कमर पड़ जायेंगे, तो हम 
एक जगद्द बैठ करके कार्यक्रम बनाने मैं सफल होंगे। हमें याद रखना चाहिए कि संसार के सारे 
लोगों में से श्रधिकांश लोग अपना जीवन किसी-न-किसी धर्म के नाम पर ही बिताते हैं। इसलिए यह 
बहुत जरूरी है कि हम धार्मिक साम्राज्यवाद को खत्म कर दें। जब सभी धम॑ ऊँचे और उत्तम कोटि 
के हैं, तो मेरी समभ में नहीं आता कि क्यों एक धर्म दूसरे घमं के अ्रनुयायियों को श्रपने में मिलाने 
की चेष्टा करता है। अगर समझ बूक कर कोई एक आदमी एक उसलल से दूभरे उसल मैं जाता 
है तो बह एक श्रलग वात है | लेकिन लोभ से, लालच से, जोर-जबरदस्ती से, बहलावे से श्रगर कोई 
एक धर्म अपना प्रचार करना चाहता है तो वह श्रपने पर ही कुठाराघात करता है। मुझे! इस बात 
पर थोड़ा गर्व अवश्य है कि भारत ने कभी भी धर्म प्रचार करने के लिए तलवार या रुपये 
पर भरोसा नहीं किया। यह एक बड़ी चीज थी श्रौर श्रगर संसार के सारे धर्म इस सिद्धान्त को 
अपना लेते हैं तो यह संसार के लिए. बहुत बड़ी बात होगी। आज श्रगर फ्रान्स पर जर्मनी हमला 
करता है या चीन हिन्दुस्तान पर इमला करता है तो दुनिया के लोगों को बहुत बुरा लगता है। फिर 
झगर ईसाइयत इस्लाम पर हमला करती है या इस्लाम हिन्दू धर्म पर हमला करता है तो यह 
कैसे बुरा नहीं है ! यह मुझे समझ में नहीं श्राता | ईखामसीद श्रौर हजरत मुहम्मद इसके बहुत बढ़े 
परिपोषक हैं लेकिन इसके लिए. तो ईसाई और मुसलमान बनमे की श्रावश्यकता ही क्‍या है। महा - 
पुरुषों के उपदेशों का तो मैं दूर से ही स्वाद ले सकता हूँ जिस तरद्द कि गुलाभ के बगीचे की 
खुशबू सभी को दूर से ही मिल जाती है।, इसी तरह श्रगर कोई कृष्ण, पातंजलि या वेदव्यास के 
प्रशंसक हैं तो उन्हें हिन्दू बनने की क्‍या आवश्यकता है, यह मुके समझ नहीं पड़ता। बहुत से 
देशों के अन्दर विभिन्न धर्मो के लोग आपस में एक द्वी साथ खाते पीते हैं, ग्रापस में रिस्ता कायम 
करते हैं और एक दूसरे के देवस्थान की अहुत बड़ी इज्जत करते हैं, यह बड़ी अच्छी चीज है तथा 
इस चीज को हमें धीरे-धीरे बढ़ते हुए देखना चाहिए. तभी हमारे मनों की दरारे और दीवारें दूर 
होंगी तथा तभी इम कह सकंगे कि हम सही माने में एक दूसरे की इज्जत करते हैं। अगर किसी 
धर्म को श्षपने धार्मिक नियमों के श्रनुसार श्रलग बैठ कर खाने का श्रादेश है तो वह अपना कास 
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एकान्त मैं बेठकर-कर सकते हैं। लेकिन इसका श्रर्थ यह' नहीं है कि वे श्रपने को ओऔरों से महान 
समझभें। इसी तरद श्रगर कोई फिको अपने रक्त की शुद्धता के लिए. अपने अन्दर के रिश्तों मैं 
विश्वास करता है तो यह समझ में आता है | फिर भी हमे यह भी देखना चाहिए कि एक ही धर्म 
के श्रन्दर बहुत सी जातियां एवं देशों के रक्त मिले है श्र रक्त शुद्धता का अभिमान किमी भी नगह 
माने नहीं रखता । इन घामिक मतमेदों को हम जब्रतक इमानदारी से कम नंदीं करेंगे तत्र तक 
यह काम श्रधूरा द्वी रहेगा और धर्म के लिए. भविष्य का खाका बाहर ही रह जायगा | 


धर्म के आपस के कशडों को छोड़ कर अगर हम देखते हैं तो हमें माठम पड़ता है कि धर्म 
के लिए खतरा दूसरे धर्मों से नहीं बल्कि विज्ञान की भौतिक प्रवृत्ति से है। मैं इस बात से सहमत 
नहीं हूँ कि धर्म को समाजवाद या साम्यत्राद से कोई बड़ा खतरा है। लेकिन मे इन बातो को जरूरी 
मानता हूँ कि मनुष्य की विज्ञान के रूप में जो बढ़ती हुई शक्ति है मनुष्य पर जो उसका नशा चढ़ता 
जा रहा है उससे धर्म को अवश्य खतरा है। शआआाज मनुष्य को विज्ञान की बदौलत कुछ शक्ति मिली 
है, कुछ शान बढ़ा है एवं कुछु उत्पादन करने की शक्ति बढ़ी हे तथा सोचने की शक्कित में भी वृद्धि 
हुई है। अश्रगर इस बढ़ी हुई शक्ति को मनुष्य रचनात्मक कामो में लगाता है तो संसार के लिए 
सुख-समृद्धि बढ़ेगी | लेकिन अ्रगर इस बढ़ी हुई ताकत को संसार से कगड़ा करने मैं लगाया और 
एक दूसरे से घृणा उत्पन्न हुई तो भविष्य के लिए एक महान खतरा है। यह खतरा क्‍यों है 
यह बताने की जरूरत में ञ्राप लोगों को नहीं समकृता | क्योंकि श्रात्र संसार का हर एक राजनीतिशञ 
इसी चिन्ता से परेशान है | लेकिन इस बात के लिए भी हमें दुख है कि अगर मनुष्य की दौलत 
बढ़ती है तो उसमें श्रमिमान भी बढ़ता है और अगर उसकी शक्ति बढ़ती दे तो उसके पाशविक 
विचार को भी उत्तेजना मिलती है। ग्रगर ब्रुद्धि बढ़ती है तो मनुष्य उस बुद्धि को दूसरें का शोपण 
करने के काम में लाता है। श्राज मनुष्य की दोलत, शक्ति थ्रोर त्रुड्धि तीनो बढ़ रही है। इसका 
उपयोग अ्रमिमान, क्रूरता या शोषण पर होगा कि नही, यही सवाल है | अम्मी तक जितने संक्रेल 
मिलते हैं उनसे यही माल्म पड़ता है कि मनुष्य ने श्रपनी बढ़ी हुई शक्ति, दोलत और बुद्धि का 
उपयोग बाहरी तरीकों से ही करने का फेसला किया है। जैसे-जैसे विज्ञान में उन्नति होगी वैसे-बेसे 
मनुष्य की दौलत, शक्ति और बुद्धि भी बढ़ेगी । इसमें कोई सनदेह नहीं टै। लेकिन इसका उप- 
योग अ्रविक श्रमिमान, ऋरता श्रौर शोपर प्रवृत्ति मैं हुआ तो यद बाहरी बात होगी और मनुप्य का 
श्रस्तित्व समाप्त होने का एक अद्दुत बडा खतरा पैदा हो जायगा। इसलिए जहाँ पहले धर्मों को 
श्रपनी बुराइयों से खतरा था वहाँ आज सत्र धर्मो को एक साथ मनुष्य की बढ़तो हुई शक्ति से 
खतरा हो गया है। हम यद्द नहीं चाहते कि यह शक्त, दौलत एवं बुद्धि घटे, इसके बढ़ने में ही 
हमारा फायदा है। फिर भी श्रगर हम इस शक्ति का उपयोग बाहरी तरीके से करते नि तो इमारे लिए 
पहले जितना खतरा था उससे भी ज्यादा खतरा पैदा हो जायगा | सभी धर्माचायों को जो यहों बैठे हैं, 
उनसे यह निवेदन है कि इस मामले में वे मनुष्य जाति का पथ प्रदर्शन करे |. उनमें सभी के अ्रपने- 
अपने अनुयायी हैं श्रौर उन श्रतुयावियों के माध्यम से आप लोग बहुत बड़ा काम कर सकते हैं । परन्तु 
इसके पहले सबको श्रपने धर्मों के अन्दर की खरात्रियों को दूर करने के लिए! तैयार होना चाहिए | 
साथ-साथ में दूसरे घर्मों से जो उनके मतभेद हैं, सत्र को साथ में बैठ कर के इन मतभेदों को दूर 
करने की चेट्टा करनी चाहिए. | जहाँ पर जरूरत दै बहाँ पर भुकना चाहिए और जहाँ पर जरूरत 
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है वढ“ाँ पर दूसरे से अपनी उचित बात मनयानी मी चाहिए | तमी उनके काम करने की और उन्नति 
करने की शक्ति बढ़ेगी। इसके लिए धार्मिक पैगम्बरों द्वारा बताये हुए मूल नैतिक्रनियर्मों की पुनः 
स्थापना करने की जरूरत है तथा हन नेतिक मूल्यों को समाज के अन्दर लागू करने की झआावश्य- 
कता है। अगर ऐसा करने मैं हम फल हुए तो इतिद्वास में हम बहुत बड़ा काम कर पायेंगे और 
अगर असफल हुए, तो हमारा जीवन विज्ञान के आगे न४ दो जावगा तथा विशान मतुष्य की नैतिक 
कमजोरियों के कारण नष्ट हो जायगा । हम इतिदास के चौराहे पर खड़े हुए हैं और इमें यद्द फैसला 
करना है कि हमें कुछु काम करना चाहिए, या नहीं। श्रगर काम करना चाहिए, तो सड्टी या गलत 
काम करना चाहिए. ! कहने को तो सब्र यद्वी कहेंगे कि हमें सही काम करना चाहिए लेकिन कहने 
और करने में बहुत फक होता है। हम में से आज भी बहुत से लोग गलत काम कर रहे हैं । 
इसके लिए. ईमानदारी, साइत और परिश्रम की जरूरत है। श्रगर हमने इन गुणों को श्रपनाया 
शौर इनके अनुसार काम किया तो आज हमारा मिलना सफल रहेगा। इसके लिए, हमें संगठन की 
बहुत श्रधिक मजबूत बनाने की आवश्यकता है । इसके जद जो काम होगा वह हर्मे धीरे-धीरे समझ 
मैं आने लगेगा और हम इतिहास मैं भी कुछ सफलता हासिल कर पायेंगे | मैं श्राप से अनुरोध 
करता हूँ क्रि आप इन सब्र बातों पर गम्भीरता पूर्वक विचार करें और इतिहास की धारा को सही 
रास्ते पर ले जाने के लिए जो जरूरी काम है, उसे करें । हमारा और आपका जीवन तभी सफल है 
अन्यथा इम पिछड जायंगे श्रौर श्रन्त मैं नष्ट हो जायंगे | कक 
इसके अलावा निस्नोक्त प्रतिनिधियों ने विश्वधर्म सम्मेलन के श्रायोजन की मुक्त- 
कंठ से सराहना करते हुए अपने विचार रखें। 
१ स्वामी विज्ञानन्द श्रवधूत-महानिर्वाण मठ, नवद्वीप 
२, मनफूलसिद्द जी, सर्व हितकारी संघ 
३. हकीम कारी जन्नत हुसैन 
४. कामगार पारसी ( ईरान ) 
५. स्वामी स्वानन्दजी ( गंगोत्री ) 
६, डा० मधुसूदन 
७. त्रिपुरा चरण देव 
८, स्वांसी सर्वानन्दजी 
९, मौलवी वशीर अहमद 
१०, तैयद भाई जरीब 


तह 


अन्त में अ्रध्यक्ष के भाषण के साथ उपरोक्त प्रस्ताव सब सम्मति से पारित किया गया | 
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श्र 


अम्मतन 


(६ फरवरो, ६० ) 


डॉ० राधाविनोद पाल ( श्रध्यक्ष ) 


द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेलन के इस महान अवसर पर विश्वधर्-संगस मैं सहयोगी बनने के 
लिए. आपके निमन्त्रण से अपने को में बहुत ही सम्मानित समभता हूँ | इस अ्रपूर्व सम्मान के लिए, 
कि मुझे; इस महत्त्वपूर्ण सम्मेलन मैं माग लेने के लिए श्रामन्त्रित किया, में समिति के सदस्यों के प्रति 
कृतश्ञता की अपनी मावनाश्रों को पूर्श रूप से व्यक्त करने में भ्रपने को श्रसमर्थ पा रहा हूँ । 


जैसा कि श्राप सभी ज्ञानते हैं, श्राज का सम्मेलन जिस विप्रय पर विचार-विमर्श करने 
जा रहा है, बद “अहिसा” है। क्या मेरे लिए. यद्द कहना श्रावश्यक है कि यह प्रश्न वतंमान 
विश्व के लिए, सबसे महत्त्वपूर्ण है ! 

समय-समय पर ऐसी समस्याएँ होती हैं, जिनका विभिन्न काल मैं विशेष दृष्टिफोश से अपना 
एक विशेष महत्व होता है। अन्तरराष्ट्रीय विधान के कुछ प्रश्न, लिन पर एक समय काफी चर्चा 
की गयी श्राज घटनाचक्र के परिवर्तन से गौण और कम महत्त्व के हो गये हैं। दूसरी ऐसी 
समस्याएँ हैं, जिनका महत्व श्राज अत्यधिक बढ़ गया है। परन्तु संहारक एवं विस्फोटक हथियारों के 
विकास एवं निर्माण से, जिन्हें विज्ञान ने लोगों के हाथों मैं सोंपा है, जो मयानक समस्या उत्पन्न हुई है 
श्र जिससे सम्पूर्ण प्रथ्वी का विनाश ही दृष्टिगोचर हो रद्दा है, उससे बढ़कर शायद श्राज कोई दूसरी 
समस्या नहीं है। विनाश की इन सम्भावनाश्रों के कारण जो समस्या इस सम्मेलन के द्वारा उठायी 
गयी है बह एक ऐसी समस्या है, जो सद्दिचार के लोगों के मानस को अनायास ही श्राकषिंत करेगी | 


१६२ 


.... फिर भी, इस सम्बन्ध मैं किसी निष्कर्ष पर पहुँचना सरख् नहीं है। जो इस समतत्या के उत्तर 
दामित्व को समभते हैं, वे श्रवश्य ही इस जात को भी समभते हैं कि इसके लिए; वे राजनीतिक छत्ता 
व्यवस्था की इस स्थाई सम्रस्या से लोहा लेने के तथ्य को इन्कार नहीं कर सकते | क्या सामुदायिक 
संगठनों की शक्ति को पूर्ण रूप से समाप्त कर दिया जाय ! यहाँ पर हमें राजनीतिक संगठन की क्षन 
सभी पुरानी समस्याञ्नों का एक श्रन्तरराष्ट्रीय जीबित समुदाय के नये स्तर पर सामना करने के 
लिए वैयार रहना चाहिए, | 


यह हम लोगों के लिए लाभदायक सिद्ध होगा, यदि हम लोग यह भूल न जायें कि जिस झन्तर- 
सष्ट्रीय समुदाय का चित्र हम लोगों के मस्तिष्क में है, वह विवेक एवं भावनाश्रों का आसान संयोग 
नहीं है । इसमें सन्देह नहीं कि वैधानिक व्यवस्था समुदाय की उस भावना को परिलक्षित क्रती है, 
जिसमें वह शक्ति एवं स्वार्थ की चेतन-सत्ता की अ्राजकता को जीतकर सद्य सामजस्य एवं मधुरिसा 
को लाना चाहती है | दूसरी ओ्ोर प्रस्तुत उत्तेनना तथा जीवन एबं शक्ति का संतुलन जो सामाजिक 
जीवन की श्रचेतन गतिविधियों के कारण होता रहता है, उसका भी यह प्रत्यक्ष प्रमाण है | 


. सामाजिक संगठनों में शक्ति का चिरस्थाई महत्त्व मनुष्य के स्वभाव के दो गुण्णों पर श्राधारित 
है। उसमें एक शक्ति एवं विवेक का समन्वय है तथा दूसरा सम्मवतः किसी दूसरे से अपने को 
अधिक महत्त्वपूर्ण समझने की भावना तथा किसी भी सामुदायिक समस्या को अपने निजी स्वार्थ पर 
आधारित दृष्कोंण से देखने, समझने या हल करने का रुख है | 


आज तक कोई भी समुदाय या सम्प्रदाय चेतना एवं विवेक का सरल, स्वस्थ संगठन न हुआ 
है न हो सकता है। वस्तुतः सभी समुदाय कम या अधिक संतुलित या मानवोय शक्तियों के विचित्र 
संगठन रहे हैं, बे शाक्ति के द्वारा शासित एवं उसी पर अ्रवलम्बित रहते हैं। 
शक्ति से केवल त्रासदायी सरकार या राज्य की संगठनात्मक शक्ति का ही मतलब नहीं 
है। वह तो सामाजिक शक्ति के दो पहलओ्रों में से एक पहलू है और दूसरा पहलू किसी भी सामाजिक 
परिस्थिति मैं शक्तियों एवं मानव-चेतनाओं का संतुलन है। संत्षेप में सामुदायिक जीवन के निम्न 
दो तत्व हैं; 
(१) केन्द्रीय संघटनात्मक सिद्धान्त एवं शक्ति 
(२) शक्ति का संतुलन | ये दीनों सामुदायिक संगठन के आवश्यक चिरस्थाई पहलू 
इस हृद तक हैं कि कोई भी नैतिक एवं सामाजिक प्रगति क्रिसी भी मानवीय समुदाय को 
उसकी स्वतन्त्रता से मुक्त करने में सम्भवनीय है | 


के शक्ति और संतुरून 

। 

ये दोनों तत्त्व व्यवस्था के तरीकों की मिन्नता एवं उसकी अच्छाई के श्रंशों पर निर्भर करते हैं । 
सामुदायिक जीवन में सामाजिक शक्तियों के संतुलन एवं व्यवस्था के तरीकों में भिन्नताएँ हैं | 

इसी प्रकार केन्द्रीय संगठनात्मक सिद्धान्त एवं शक्ति में भी अनिश्चित बिकास एवं परिवर्तन की संभावना 
रहती है | इस माप के किसी एक बिन्दु पर शक्ति के संतुलन का सिद्धान्त श्रराजकता का रूप ले 


श्ध्रे 


सकता है तथा शक्ति की व्यवस्था का सिद्धान्त निरंकुशता मैं परियत हो सकता है | सचमुच मैं ही शक्ति 
के संतुलन का सिद्धान्त सदा दी अराजकता की सम्भावनाश्ों से गर्शित है, तथा शक्ति एवं व्यवस्था 
के सिद्धांत में, बहुधा दबाव से सामाजिक एकता स्थापित करने का प्रयत्न होता है औ्रोर श्रन्ततोगत्वा 
वह निरंक्ुशता का रूप ग्रहण कर लेती है | 


निरंकुशता एवं श्रगजकता इन दो बुराइयों के बीच से ही सामाजिक न्याय की नाव को 
सदा खेना पड़ता है। कोई भी सामाजिक शक्तियां का विकास या राजनैतिक माधुर्य इन कठिनाइयों 
को दूर नहीं कर सकता । 


सामाजिक संगठनों के संबंध में हम लोगों को मानवीय प्रकृति की उपरोक्त दो विशेषताओं को 
अपने ध्यान में खखने की आवश्यकता है, जो शक्ति को चिरस्थाई महत्व प्रदान करता है | 


दूसरी विशेषता मनुप्य में इतनी प्रबल सिद्ध हुई है कि केवल नैतिक एवं भावनात्मक बन्धन 
शायद ही उन्हें नियन्त्रित करने के लिए, पर्याप्त हों । दूसरी और पहली विशेषता व्यक्ति एवं समुदाय 
की इच्छा-शक्ति की सम्पूर्ण शक्तियों एवं आ्रावारों से रुद्िवादी उद्देश्यों को संरक्षण प्रदान करती है । 

इससे यह श्रावश्यक हो जाता है कि इन समाजविरोभी गतिविधियों पर सारी प्राप्त शक्तियों 
से सामाजिक नियन्त्रण लगाया जाय। वास्तव में दोनों ओर की प्राप्त शक्तियों के संकलन 
एयं संग्रह ही इस मामले मैं निर्शायक पहल हैं। इस प्रकार शक्ति की धमकी सभी सामाजिक सम्बन्धों 
मैं एक चेतन श्रस्त्र सिद्ध हो रहा है, यद्यपि हो सकता है कि एक संतलित एवं पूर्णा ्यवस्थित समुदाय में 
उसके प्रयोग की श्रावश्यकता बहुधा नहीं ही हो | 

इसलिए, शक्ति या पौरुष की धमकी से इन्कार करना एक ऐसे सामाजिक संगठन में सम्भव 
नहीं प्रतीत होता है, जहाँ मनुष्य की वर्तमान सानसिक एज वेचारिक स्थिति विद्यमान है । 


मनुष्य की आध्यात्मिक एवं शारीरिक शक्तियाँ उनकी एकता, परस्पर सम्बन्ध तथा उस 
शुद्ध वैचारिकता से नग्न शारीरिक पौरुष मैं शक्ति के समूह एवं असीम विभेदों एवं प्रकारों के निर्माण 
मैं सक्षम है। परन्तु विबेक भी, यद्रपि साथारणतया वह पारदर्शों समझा जाता है; कभी रुठ्ियों के 
शख्त्र के रूप में उपयुक्त हो सकता है। विवेक के प्रति वास्‍्तविक विश्वास ऐसा भरोसा है कि वस्तु का 
श्रन्तिम स्वभाव मधुरिमा मै विराजता है, जो निरंकुशता मात्र के वातावरण को दूर करता है। यह बह 
विश्वास ही है कि बस्तुओं की जड़ में हम लोग केबल निरंकुशता का रहस्य नहीं पाते हैं। वास्तव 
मैं मनुष्य अपनी गरिमा से हीन हो जायगा, यदि वह निर्मित वस्तुश्नो की मधुरिमा एवं सामंजस्य 
का अनुभव नहीं करेगा । 


बह चाहे जो भी हो, हमारे महात्माजी को शक्ति एवं सामुदाश्रिक जीवन के इसी सम्बन्ध के 
निर्माण में एक पार्ट श्रदा करना था और उन्होंने शक्ति के प्रयोग का खुले शब्दों में परित्याग किया। 
महात्माजी का श्रद्धिंसा का सिद्धान्त एक पूर्ण विधि थी और यह पूर्ण इसीलिए. थी कि उनके मस्तिष्क 
में यह कोई साधन या प्रकार नहीं थी, बल्कि वह श्रान्तरिक चेतना के प्रति झ्राशाझारिता थी | 


महात्माजी ने वर्तमान तभ्यता के अन्धकारपूर्ण भविष्य को पहले द्वी अपनी दूरदर्शिता से 
देखा और यही कारण है कि पश्चिमी श्रौद्योगिक पद्धति के भारत में प्रवेश की समस्या के साथ होड़ 
लेने में तथा पश्चिमी विचारों, जो उस पद्धति के साथ कन्वे-से-कन्धा मिलाकर चलते है, से होड़ 
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लेने में थे हस निष्केष को मानते थे कि भारत न फेयल वर्तमान पश्चिमी पद्धति का चिरोध करे, वहिक 
उन सम्पूर्ण पद्धतियों एवं विचारों का बिरोध करें, जिनके लिए वे काम करते हैं झौर जो उमका लक्ष्य 
है, यदि उससे मुक्ति प्रास करना है। यही कारण है किंउन्होंने इस बात पर जोर दिया कि संसार का दृष्टि- 
कोण और केन्द्र तथा उसकी शक्तियाँ मौतिकता से आध्यात्मिक कार्यों की सतह पर केन्द्रित हो | 


, नेतिक अइन 
धई 


ऐसा हो सकता है कि प्रत्येक यग में, प्रत्येक समाज में कुछ ऐसे नेतिक प्रश्न सदा ही उठते हैं, 
जो समाज के मविष्य के लिए. महत्त्वपूर्ण होते हैं। परन्तु ऐसा द्वोते हुए. भी इसमें सन्देद्द नहीं दै 
कि बत॑मान समय में यह केवल प्रौद्योगिक प्रश्न ही नहीं है, जो श्राज के युग में हम लोगों के 
समक्ष है बल्कि वह प्रश्न नैतिकता का है। जहों तक यान्त्रिक उत्कं का प्रश्न है, ऐसा प्रतीत होता 
है कि संसार ने श्रपना दृष्टिकोश पहले दी बदल लिया है, प्रशंसा में पहले से ही श्रालोचना का 
पुट विद्यमान है, संतोष के स्थान पर पहले ही से शंका छा चुकी है और वह शंका खतरे की घंटी सिद्ध 
हो रही दे | एक घव्राहट एवं श्रमन्‍्तोप का भाव सर्वत्र विद्यमान दै और ऐसा प्रतीत द्ोता है, मानों 
कोई बहुत दूर, श्रागे निकल जाने के बाद श्रनुभव कर रहा हो कि वह गलत मार्ग पर चल पड़ा है | 
संमार आज केवल इतना द्वी अनुभव कर पा रहा है। कि अब पीछे जाना असम्भव है, यद्यपि हम लोग 
यह भी नहीं जानते है कि हम लोगों की बर्तम्गन प्रगति हमें कहाँ ले जा रही है । 

एक महान व्यक्ति अपने जीवन का लेखा-जोखा रखता है या अपने .श्रन्तरप्रकाश के 
श्राधार पर किसी सिद्धान्त या स्वयं-सिद्धि का प्रतिपादन करता है | दूसरों के लिए, जिनमें स्वाभाविक 
गुण विद्यमान नहीं होता या उनकी मनोवैज्ञानिक बनावट एवं भिन्नता के कारण यह समभमा कठिन 
दोता है कि उनके कहने या सिद्धान्त का क्या मतलत्र है, थे उनकी बातों का अर्थ अपनी-अपनी 
बुद्धि, रूढ़ियों एवं ज्ञान के आधार से करते हैं| वे अपने उपदेशकों से यह नहीं सीख पाते कि उनके 
समान बनें, बल्कि उन्हें ही वे अपने ढंग से समभने का प्रयास करते हैं | 

महात्माजी के अदिसा के सिद्धान्त के सम्बन्ध मैं कमी यह कहा गया ह कि मनुष्य के साम्ा- 
जिक जीवन की दुखद एवं उशंस वास्तविकता की चेतन प्रद्ृत्तियाँ कभी विद्रोह कर सकती हैं श्रौर 
वह सभी शक्तियों को अस्वीकार करने का निश्चय कर सकती हैं | परन्तु इस प्रकार की पूर्णरूपेण 
श्रस्वीकृति सामाजिक शक्तियां के सन्‍्तुलन को समाप्त कर देगी और इस प्रकार यह सफल दृढ़बादिता 
की सम्भावनाश्रों को बढ़ायेगी | 


बुद्धिवादी जीव होने के कारण हें चाहिए कि हम अपने विवेक को उपयोग करें | 
यदि हम अपने हृदय की आवाज को सुनें तो शायद गलतियाँ कम हों | जत्र तक हम लोगों का 
श्रकाल, प्रीढ़-प्रौद्योगिक शान-कह्मानी को शीघ्र ही समास नहीं कर देता, जब कि आज के इस युग ने, 
निसमैं हम लोग रह रहे हैं और जिसने भावी इतिद्ासशों को इतना श्रविक दूर छोड़ दिया है कि 
शायद ही वे काल की इस हृद को देख सकें, तत्र तक संसार महात्माजी को एक श्रत्यन्त ही कुशाग्र 
के रूप में कि केवल महात्मांजी ने ही स्पष्ट रूप से साफ-साफ इस तथ्य को देखा, पाया कि हम लोगों 
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को शान्ति से हिंसा युद्ध एवं विब्ाद को मिटाना है, श्रोर उन्हें कष्ट सहकर भी अभी दूर करना है, 
क्योकि यदि हम विमुख होते हैं या श्रसफल रहते हैं, तो वह मनुष्य पर हावी एवं विजयी हो जायगा, 
जो इस बार निश्चित एवं श्रन्तिम होगा यह स्वीकार नहीं कर सकते | युद्ध के नवीन प्रददओं की संसार 
* को पहले से ही जानकारी होनी चाहिए, | संसार फो इस तथ्य का अ्रनुभव करने मैं असफल नहीं रहना 
चादिए, कि यदि पुनः युद्ध हुआ तो अणुत्रम या अन्य विध्यंसात्मक शज्तरार्नों में केवल शत्रुश्रों को ही 
नहीं बल्कि समस्त मानव जाति को समाप्त करने की क्षमता है। हम लोगों को यह भी अनुभव करना 
चाहिए कि किस प्रकार वर्गबाद का दोप यान्त्रिक प्रगति से बढ़ता गया है। तो क्‍यों नहीं रुम्यता 
एबं मानवता को इतके लिए. तैयार रहना चाहिए कि यदि आवश्यकता हुईं, यदि श्रसफलता पर 
श्रसफलता भी हाथ थ्राये और मार्ग कष्टकर एवं अशोभनीय भी हो, तो भी सभी शक्तियों के उपयोग 
का बहिप्कार किया जाय, जैसा कि मद्दात्माजी ने कहा है । श्राज की इस भयानक दुखद स्थिति मैं, 
जिसमें दम अपना हाथ जीवन एवं मृत्यु के बीच एक को आलिगन करने के लिए. उठाते हैं 
और जिसमें हम सभी पथ से बहुत दूर जा रहे हैं, शायद हम लोगों को यह जानने की जरूरत है कि 
हम किस मार्ग पर अग्रसर हो रह हैं ! 


विश्व-समुदाय 
के 


परन्तु सभी प्रकार के सामुदायिक जीवन से सम्बन्धित श्रहिसा के इस प्रश्न को छोड़कर हम 
लोग प्रश्न के केवल उसी पहल पर विचार करें, जहाँ तक इसका सम्बन्ध वर्तमान विश्व-समुदाय से है | 

विश्व-इतिहास की इस भयंकर एवं निर्णायक घड़ी में, जिसमें हम लोग दो भयंकर महा यद्धों के 
बाद भी जीवित हैं, ऐसा श्रतुभव करते हैं कि मय से संत्रस्त होकर साथ ही उज्ज्वल मविष्य की आशा 
से प्रभावित होकर दम लोग मानव-समुदाय के दायरे के विस्तार की समस्या के समत्ष श्राकर 
खड़े हो गये हैं! विश्व की पारस्परिक आर्थिक निर्भंस्ता ने वास्तव मैं हम लोगों पर एक उत्तर- 
दायित्व डाल दिया है और वह मानव-समुदाय के विस्तार की सम्भावनाएँ प्रदान करता है, जिससे कि 
व्यवस्था एवं न्याय के सिड्धान्तों का शासन श्रन्तराष्ट्रीय एवं राष्ट्रीय समुदाया पर हो सके। वास्तव में 
हम लोग अन्धे हैं, यदि हम लोग यह श्रनुभव नहीं कर पाते कि राष्ट्रीय श्रार्थिक स्थिति के हृथकन्डें के 
रूप में राष्ट्रीय स्थिति समाप्ति के क्रम मैं है | वैचारिक एवं विवेकशील प्राणी होने के नाते शान्तिपूर्ण 
प्रबन्ध के लिए हम लोगों को तैयार रहना चाहिए था | परन्तु इसके बदले प्राचीन व्यवस्था एवं 
ढंगो को ही कायम रखने के असफल प्रयत्नों में हम लोगं। ने मानव-विवेक की सामान्य बक्रता को 
अन्तिम सीमा तक पहुँचा दिया है । 


युद्ध का प्रभाव 
छः 


वैधानिकता पर आधारित प्रभावी अन्तरराष्ट्रीय व्यवस्था की समस्याओं ने श्राधारभूत एवं 
विस्तृत विगत दो महायुद्धों की श्रर्बाच्य से अ्रन्तरराष्ट्रीय सम्बनन्धों में बहुत ग्रधिक महत्व एवं नया 
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जोर प्रात कर लिया है) दो विश्वष्यापी युद्धों ने संसार में एक ऐसी प्रवृत्ति को उत्मन्न किया है, भी 
'युद्ों के प्रारंस्म के पूर्व से ही संसार में काफी दिनों से काम कर रही थी। श्रव वह स्थिति समा 
दो मय्री है । राजकीय प्रभुसतता की इन बातों से प्रभावित संसार एत्रं सृष्टि का निवास उन्हीं 
में है। आज के नये संसार में उनकी स्वतंत्रता एक न एक प्रकार से सीमित है--यहाँ तक कि बढ़ी- 
-बड़ी शक्तियाँ मी श्रार्थिक क्षेत्र मे विश्वव्यापी स्तर पर श्राज जो उद्योग का कार्य संचालित कर रहीं 
हैं, महत््वहीन या पंगु हैं। इस नवीन विश्व में सर्वाधिक शक्तिशाली एवं श्ादर्श राष्ट्रों के सिया 
सभी स्वयं अपने बल पर श्रार्थिक एवं सामयिक दृष्टि से स्थिर रहने में कम-से-कम समर्थ एव सक्षस 
अनुभव करते हैं और थोड़ी-ती भी विपरीत परिस्थिति एवं खरोच से हाल मैं स्थापित अन्तरराष्ट्रीय श्ंध 
मैं निद्चित एवं प्रकट अपने राजकीय कुछ कार्मकलापों एवं श्रधिकारों का बिसर्जन कर सहायता के 
लिए, उत्तेजित हो पड़ते हैं। इस नये युग में जातियों एबं सम्परदार्यो की सामाजिक चेतना मैं जो 
प्रधान तत्त्व है, वह क्रिसी बड़े संसार के श्रंग होने की मावना है-जहाँ उस युग में जो श्रमी समास 
हुआ है। चेतना का प्रधान तत्त्व यह था कि संसार हममें ही स्थित है। 


इस प्रकार बढ़ती हुईं परस्पर की निर्भरता विश्व की विभिन्न इकाइयों के बीच तथा बर्तमान 
शब्ताज़ों की भयंक्रता के कारण शायद यह तत्च लोगों के विचार से ओमल नहीं हो सकेगा कि 
निकट भविष्य में कभी-न-कभी राजनेतिक स्तर पर संसार को एक दोना है। परन्तु वास्तव मेँ 
आज का महत्वपूर्ण राजनैतिक विचारणीय विपय यह नहीं है कि संसार शीघ्र ही राजनैतिक स्तर पर 
एक होने जा रहा है, बल्कि वह यह है कि दो सम्मव तरीकों में से यह एकता तैजी से किस प्रकार 
श्रा सकती है और इस संगठित विश्व-समाज का रूप क्‍या होगा ! 


इस प्रकार की एकता के दो सम्भव तरीके बताये जाते हैं। एक तरीका है, एक के बाद दूसरे 
युद्ध विभिन्न राष्ट्रों मं तब्र तक लगातार चलते रह, जन्न तक कि श्रन्त मैं एक ही सबसे शक्तिशाली 
राष्ट्र अपने सभी अ्रन्तिम अतिदवन्दी राष्ट्रों को परास्त करके अपने इस विजय के द्वारा संसार पर 
शान्ति को जबर्दरती जोर से लाद सके | दूसरा उपाय वर्तमान संकटों में परस्पर-सहयोग का है। 
अन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों मैं आ्राचार-निर्धारण एवं निर्णय में शारीरिक शक्ति के श्रन्थ प्रयोग के 
स्थान पर वैधानिक शासन की मानव व्यवस्था, जो वर्तमान प्रमुख राजनैतिक उद्योग है, आशा 
प्रदान करता है । 

एक तीसरी सम्भावना भी बतायी जाती है; जो हालाँकि विश्व की एकता का तरीका नहीं 
है, बल्कि सतत संघर्ष की रूपरेखा है। वह सुझाव यह है कि शक्तियों या राष्ट्री की संख्या घट कर 
तीन हो जायगी, जो अपने ज्षत्र के लोगों को स्थाई गुलामी में नियन्त्रित एवं युद्ध के सतत भय से 
आक्रान्त करके अ्रपने श्रधीन रखने मैं सफल होंगे । 


इस तथ्य से मुकरना कठिन है कि"दो विश्वयुद्धों एवं उसके परिणामों ने मानव-मात्र मैं युद्धों 
के विरुद्ध एक ऐसी भावना का विकास किया, जैसी पहले कमी नहीं थी। नये आतंकों एबं स्वप्नावीत 
भय, जो आ्राधुनिक युद्धों के संहारक मान्त्रिकताशरं से उत्पन्न हुए हैं, ने एक ऐसी स्थिति को बन्म दिया 
है, जिसमें वैसा व्यक्ति भी जो अधिक दूरदर्शी एवं विचारशीज्ञ नहीं हो, बिना आश्चर्य के युद्ध के 
अरागमन की कल्पना कर सकता है। अब ऐसा अनुभव किया जा रहा है कि महान राष्ट्रों मैं युद्ध 
द्वोने का श्रर्थ मानव जाति का बिनाश है। हम लौग एक ऐसे युग के छोर पर आ यये हैं, जिसमें 
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शज्जास्रों की द्ोड़ तथा संद्वार के पैशायिक हर यन्‍्त्रों के श्राविष्कार ने संसार मैं मानव-जीबन के 


भविष्य को अ्रसम्भव कर दिया है| श्राज की परिवर्तित स्थिति मैं जो माँग की जा रही है, वह राजकीय 
प्रभुसत्ता के विचारों के प्रति लोगी की नवीन ज्ञागति है, क्‍योंकि राजकीय प्रभुसत्ता की माबनाएँ 
मानव-जीवन की परिवर्तित परिस्थिति में दुःख एवं श्रसंगत सिद्ध द्वो रही हैं। 


हम लोगों ने देखा है कि यह समाज, जिसने हमैं इस प्रकार का एक इतिहास प्रदान किया 
है, जो गत ४० वर्षों से हम लोगों के जीवन पर छाया है, एक प्राणघातक रोग से रुग्ण समाज है | 
ऐसी परिस्थितियों एवं कारणों के मंवर में, जो लोगों को उस सीमा तक ले जाती है, जिसे कोई नहीं 
चाहता, फंसा हुआ यह समाज आज संकोच एवं तड़पन की स्थिति में है। ऐसा प्रतीत होता है कि 
हम लोग एक ऐसे युग मैं निवास कर रहे हैं, जिसमे सभी विवेकपूर्श प्रयत्न विवेकहीन तथ्यों के पाणाण 
से निर्मित दीवार से टकरा कर रह जाते हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि हम लोग एक पागलखाने 
में रद रहे हों । जहाँ द्राशाहीन एवं आवश्यक दुखों के बीच श्रान्तियों का शासन हो, जहाँ हमारे 
शुद्ध निजी प्रयोजनों की प्रारम्पिकतम आवश्यकताओं को दमारी वक्र दृष्टि एवं भय, अन्धकार- 
पूर्ण करती है | 


हमारे समय का यह पतक्ताधातिक उन्माद अधिकतर हमारे वर्तमान सामाजिक एवं राजनैतिक 
संस्थानों एवं यान्त्रिक सम्प्रता द्वारा प्रदत्त उत्पादक क्षमताओं के बीच परस्पर के गहन विरोध तथा 
सम्यता एवं यान्त्रिकता के विकास के बीच परस्पर सम्प्नन्ध एवं सहयोग की कमी का परिशाम है । 


इस तथ्य के बढ़ते हुए. श्रनुभव के कारण यदि हम लोग इस अ्रराजकता, जिसके बीच 
सत्ता-सम्पन्न साम्राज्य कायम हैं, पर विजय प्राप्त नहीं करते हैं तो हम लोगों की तारी सभ्यता दी 
समात्त हो जायगी, समस्या ने नवीन महत्व प्रास कर लिया है । राज्य की राष्ट्रीय प्रभुसता के दिद्धान्त 
के अन्दर की श्रराजक स्थिति, विश्व मैं नये झ्राथिक इकाइयों के विस्तार की भी नई आवश्यकता 
के उद्घोष एवं प्रकटीकरण के सिवा कुछ नहीं है। हम लोगों के समय की इस नई एबं परिवर्तित 
परिस्थिति मैं यह संसार स्वयं ही एक आ्रावश्यक परिवर्तन की सबसे छोटी इकाई हो गया है । 


विश्व-इतिद्दास के चोराहे पर खड़े होकर शायद हम लोगो का यह श्रनुभव करना कर्तव्य 
हो जाता है कि हम लोगों की इस वर्तमान पीढ़ी के समक्ष नयी एवं अनुपेक्षणीय समस्या एक सक्तुम 
एबं प्रभावी अन्तरराष्ट्रीय व्यवस्था के निर्माण की है, जो अ्र-तरराष्ट्रीय समबन्धों के ब्तमान तनाव एवं 
अराजकता को समाप्त कर सके | 


यदि हम इसे निकट भविष्य मैं शान्तिपूर्ण व्यवस्था के द्वारा प्रात्त करने में श्रसफल रहते हैं, 
तो सम्भव है कि उखाड़ फेंकने के दूसरे तरीके का उपयोग किया जाय, जिसमें युद्ध या युद्धों का प्रारम्भ 
हो, जिसका परिणाम हो कि अन्य सभी का संह्दार कर कोई एक राष्ट्र या शक्ति विजयी हो । 


पर क्‍या इसकी झआशा करना विवेकपूर्ण है ! क्‍या किसी राष्ट्र के लिए. भविष्य के किसी युद्ध 
पर भरोसा करना बुद्धिमत्तापूर्ण है? उचित क्षमता के द्वारा नये दृष्टिकोश से नयी युक्तियाँ में 
परिवर्तन फे लिए आवश्यक समय की लम्बी अवधियों की छूट देने पर हम लोग उस स्थिति का 
दर्शन कर सकते हैं, जिससे संसार को श्रगले दस वर्षों में सामना करना पड़े, यदि इसी भीच हम लोग 
श्रपने में परिवर्तन नहीं लाते है | “ 
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शस्त्रीकरण 
कर 


दस वर्षों के क्रम में संसार, विश्व के विभिन्न अंचलों मैं शक्ति-सन्तुलन में महत्त्वपूर्ण परिवर्तन 
का अनुभव कर सकता है। दोनों सम्भावनाओ्रों के लिए पूरी छूट देते हुए. इस सम्बन्ध मैं इन दो मैं 
से किसी भी प्रकार का जदर्दंस्त परिवर्तन शायद ही प्रमुख रणकौशल के तथ्थों के किसी झाधारभूंत 
सामयिक मद्दत्त्व मैं कोई परिवर्तन ला सके | हम लोगों के पास अन्तरराष्ट्रीय दूरमारक प्रज्षेपणात््रों, 
अ्न्तरग्रह दूरमारक यन्त्रों तथा तत्पकार श्रन्य अनेक मृत्युकारक शब्मास्रों के भण्डार का निर्माण 
होने जा रहा है। निकट भविष्य मेँ समुद्रों के गर्भ में मानबयुक्त स्थाई मिसाइल-स्टेशन का निर्माण 
होने जा रहा है | भविष्य में कीटाणु सक्रिय ( बैक्ट्रियों लौजिकल ), रेडियो सक्रिय (रेडियो लौजिकल) 
एवं रासायनिक ( कैमकल ) युद्धों की सम्भावनाएँ हैं। संसार में आज उन तीछुण रश्मियाँ पर 
शोध एवं श्रनुसंधान चल रहा है, जो प्रृथ्वी के रोम-रोम मैं प्रवेश कर जाती हैं श्रौर आ्राकाश में लगा- 
तार श्रणुओ्रों एवं परमाणुओं के फटने से उत्पन्न द्वोती है ( कौशमिक किरण ) जिससे मनुष्य को सूर्य 
की शाक्ति मृप्यु-किरण 'शत्त्र! के रुप में प्रयुक्त करने की क्षमताएँ शीघ्र प्राप्त दो सकती हैं। हम 
लोगों के सामने आज मानवयुक्त या मानवहीन श्रन्तरिक्ष स्टेशन या प्लैटफार्म के निर्माण तथा 
उसके माध्यम से श्रन्तर-प्रहीय परिपणां के संद्वारक प्रयोगों की सम्भावनाएँ हैं। बहुत शीघ ही 
इस प्रकार का स्टेशन अन्तरिक्ष में एथ्वी फे चारों ओर उसके ग्रह-पथ में या चन्द्रमा मैं निर्मित या 
स्थापित द्वोने होने जा रद्या है इनमें से किसी भी दशा में वे दूर तक फेंकनेवाले रौकेटों से लैस किये 
जा सकते हैं श्रौर बाद में जिन्हें प्रथ्वी के किसी विशेष लक्ष्य पर छोड़ा जा सकता है । शत्त्रात्रों से युक्त 
राक्ेटों को भी उपग्रहों की तरह एथ्वी के चारों ओर चक्कर काटने के लिए. उन्हें पूवनियोजित एवं 
निश्चित व्यवस्थानुकूल संकेतों पर प्रज्वलित किया जा सकता है | 


युद्ध 
। 


उपयुक्त संभावनाओ्रों से युक्त तृतीय विश्वयुद्ध के होने पर यह अ्सम्भव है कि उसके बाद 

वतमान राजकीय सामाजिक व्यवस्था, ढाँचा या समाज जीवित भी रहेगा | इस प्रकार का युद्ध विगत 

दो महायुद्धों से भी केवल बड़े पेमाने पर ही नहीं द्ोगा, बल्कि दोनों ही पक्षों! का पूर्ण विनाश हो 
जायगा । वस्तुतः युद्ध कोई ऐतिद्वासिक आवश्यकता नहीं है । 

ऐसा कहना एक मूर्खता की बात हो गयी है, चूँकि झ्रार्थिइ, सामाजिक एवं राजनैतिक विरोध 

तथा शत्रुता के परिणामस्वरूप भूतकाल मैं श्रक्‍्सर युद्ध हुए हैं, इसलिए उनके कारण भविष्य मैं 

युद्ध होगा ही, यह मूर्खता की बात इस कारण से हो गयी है कि जहाँ भूतकाल के युद्धों में उससमें 

निद्वित समस्याश्रों को सुलभाने की सम्भावनाएँ रहती थीं, वहाँ भविष्य के युद्धों मैं वैसी कोई 

सम्भावना नहीं रह सकेगी। भविष्य के युद्धों मैं कोई विजयी नहीं द्ोगा और उससे किसी भी 

समस्या का समाधान सम्भव नहीं है। इसका श्रथर्थ है मृत्यु, जो सभी के लिए विनाशकारी ही होगी । 
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भविष्य मैं युद्ध एक राजनैतिक कार्य या वास्तव मैं राजनैतिक हथकंडा नहीं होना चाहिए । 
किसी राष्ट्र के साथ यह किसी दूसरे माध्यम से नीति की क्रमिकता नहीं हो सकती । वह स्थिति विगत 
युद्धों के साथ हो सकती थी जिससे समाजों को क्षति हों सकती थी, परन्तु उससे अ्रन्तस्थल का 
खतरा नहीं हो सकती थी, जब तक उसमें संलग्न देश न केवल युद्धों के श्रीगणेश, बल्कि उसके श्रन्त 
तक की भ्रन्य गतिविधियों को भी संचालित एवं नियन्त्रित करने की स्थिति मैं रहते थे, भविष्य के 
श्राणविक युद्ध का श्रन्त तक किती एक स्थिति पर ही चलना सम्भव नहीं है, क्योंकि इसके परिणामस्वरूप 
जो विध्वंस होगा, उससे उसमें संलग्न सभी देशों, राष्ट्रों एवं समाजों का नाश हो जायेगा, जिससे 
कोई नीति भी अन्त तक अ्रक्तुण्ण या जीवित नहीं रह सकेगी और न कोई विदेश-नीति ही 
बच जायेगी। हमारा संसार खतों से आतंकित है जिसकी छमता श्रभी भी ऐसी है जिससे 
प्रतीत होता है कि जिनके द्वार्थों मैं इस सम्बन्ध में निर्णय लेने का अधिकार है, इससे बच निकलें। 
श्रणशक्ति के उद्भव से दुर्भाग्यवश हमारी विचार-पद्धतियों के सिथा सभी चीजों में परिवततेन आा 
गया है, और हसके कारण दम लोग तैजी से एक ऐसे भयानक विनाश की ओर बढ़े चले जा रहे है, 
जिसकी व्याख्या नहीं की जा सकती | यदि मानवता को जीवित रखना है, तो यह आवश्यक है. कि 
विचारों के तरीकों में परिवर्तन लाया जाय | 


इसलिए, हम लोगों के समक्ष जो समस्या है, वह केवल श्रणुत्रमों या युद्ध के अ्रन्य शत्नास््रों 
का नियन्त्रण ही नहीं है, बल्कि झुद्धों के कारणों को मिटाना है ) तात्पये केवल इसके बढ़ते हुए ज्षेत्र के 
कॉटेदार और नुकीली किनारों को द्वी खिकना करने का नहीं है, तल्कि उसके क्षेत्र और उसकी सीमा 
को समाप्त करने का है । यह केबल सीमाओं ओर आर्थिक घेरों को संतुलित करने की समस्या नहीं 
है, बल्कि उसे चौरस ओर सम करने की है | संक्षेप मैं यह समाज के सर्वागीण दृष्टिकोश का प्रश्न 
है, सारे संसार और उसके तरीकों के पूर्णरूपेण परिवर्तन का है, जिसमें हम लोग रह रहे हैं। 

इसमें सन्देह नहीं कि विश्वयुद्ध के उन्माद से जो कुछ श्रच्छा उततादन हम लोग कर पाए, 
वह संयुक्त राष्ट्रसंघ है | 

वास्तव में इस भू पर प्रथम विश्वयुद्ध की समाप्ति के बाद द्वितीय विश्वयुद्ध के श्रारम्भ 
तक क्या हुआ श्र द्वितीय विश्वयुद्ध की समात्ति के बाद आज तक क्या होता रहा है, जो हम 
सभी को तृतीय विश्वयुद्ध की ओर घसीट रहा है और ऐसा प्रतीत होता है कि उसकी वैचारिक समन्वय 
की सम्भावना बहुत कम है। वास्तव मैं हम लोग श्राज एक ऐसे युग में रह रहे हैं, जब्र कुबिचारों 
का आधिपत्य है। ऐसा प्रतीत होता है कि हम लोग उन कारणों और परिस्थितियों के चक्कर में पड 
गये है, जो हम लोगों को कुछ ऐसी चीज की ओर तेजी से घसी८ कर ले जा रहा है जिसे कोई भी 
पसन्द नहीं करता दहै। जो कुछ भी श्राज हो रहा है या किया जा रहा है, ऐसा प्रतीत होता है कि वह 
सभी हम लोगों के विरुद्ध पड़यन्त्र हो रहा है, जो हम लोगों की सामाजिक शक्तियों के भयंकर 
अ्संतुलन को इंगित करता दे | 


अभी भी समय हूँ ! 


५ 
फिर भी इस सम्मेलन का आयोजन स्वयं यह प्रकट करता हैं कि श्रभी भी कुछ बचा है, जो वास्तव 
में सतसे अ्रधिक गहन, क्रियात्मक एवं संसार की सबसे विवेकपूर्ण शक्ति है, जिसकी श्रान्तरिक 
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अमिलाषा एवं प्रेरणा लोगों के जीबन की स्थितियों को समुन्नत करना है। संतार मैं हृदय-विदारक 
घटनाओं के होते हुए. भी दम लोग इस तथ्य से श्रपनी श्राँखों को नहीं बन्द कर सकते कि अभी 
भी संसार में विवेक की शक्ति एवं क्षमता काफी है, जो इस सम्मेलन की भावनाओं एवं उद्देश्यों 
के प्रति विश्वासों को शक्ति-प्रदान कर सके | द्वितीय विश्वयुद्ध के बाद की धठनाओं ने जनसाधारण 
की भावनाओं को इस विचार एवं अभिलाषा के लिए. काफी उत्पेरित किया है, जिससे सर्वत्र साधारण. 
लोगों मैं शान्तिपूर्ण ढंग से रहने श्रौर प्रगति करने की इच्छा है। श्राज की इस पीढ़ी मैं एक 
धास्तविक भावना यह है कि वह भय, आतंक और संहार से ऊब चुकी है| फिर भी लोगों में एक 
उत्कट अमिलापा है जो संसार की सबसे शक्तिशाली क्रियात्मक शक्ति है श्र जब तक यह इच्छा-शक्ति 
साधारण लोगों मैं कुछ भी विद्यमान है, संसार को निराश होने की कतई श्रावश्यकता नहीं है । 

जो कुछ भी खामियाँ और श्रसफलताएँ हैं, उनके श्रतिरिक्त भी वर्तमान राजनैतिक अग्रणी 
संगठन जो संवैधानिक सरकार के मानवीय प्रयत्नों को श्रन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों में प्रयोंग कर रहे हैं, 
इस आशा को उचित प्रकार से जन्म देती हैं ताकि इस भुव विनाश के बीच से सहयोग का कोई 
मार्ग निकाला जा सके । 

हम लोगों को केवल यह स्मरण रखना चाहिए कि इस नवीन अन्‍्तरराष्ट्रीय समाज का 
निर्माण न तो उन निराशावादियों के द्वारा हो सकेगा, जो राज्यों के सम्बन्धों में शक्तियोँ के संतुलन के 
सिद्धान्त से परे जाने को सम्भव नहीं मानते श्रौर न वह उन्हीं अ्रतिवादियों और सनकी लोगों के द्वारा 
सम्मव है, जो संतार का संगठन एक प्रकार के शासकीय अधिकार के बल पर करना चाहते हैं, जहाँ 
श्रन्यायों से शँखे मूँद ली जाती हैं श्रोर जो निरंकुश एबं श्रत॒ुत्तरदायी शक्ति के संचालन के परिणाम- 
स्वरूप उद्भूत द्वोता है श्रौर न॒ तो बह उन श्रादर्शवादियों के द्वारा ही सम्मव है, जो विश्व समाज 
के संगठन का स्वप्न केवल विवेक और द्वदय की साधारण भावनाओं के आधार पर देखते हैं। फिर 
भी इनपैं से किसी का भी बहिप्कार केबल इसलिए नहीं किया जा सकता कि उनमें नस्तिकता यो 
कायरता है। साथ ही साथ हम लोगों को इस श्रान्ति-मोह का भी परित्याग करना चाहिए कि 
ऐतिहासिक विकास का जो नया स्तर प्रकाश मैं ञ्रा रह्या है, वह इन सभी दुरूह समस्याश्रों से 
इतिहास को मुक्त कर सकेगा। मानव-इतिहास की चमत्कृत मृगमरीचिकाश्रों की सम्मावनाओं को 
भी हमें नहीं भूलना चाहिए | 


वेचारिक युद्ध 
कक 

आज सम्पूर्ण संसार में एक युद्ध जारी है, जो विचारों और वेचारिक सिद्धान्तों का युद्ध है, 

जिपमें जातियाँ श्रोर राष्ट्रीयताएँ अ्रभी मी सामान्य पार्ट नही अदा करतीं। इस युद्ध को तभी जीता 
जा सकता है, श्रगर हमारे पास क्रियात्मक विचार हैं, केवल स्थूल विचार ही नहीं, बल्कि वेसे विचार 
जे पास्‍्तविक अन्तरपुननिर्माण मैं सहायक हों तो हमें देखना होगा कि क्रिस प्रकार परस्पर विरेधी- 
राष्ट्रीय या सांस्कृतिक विचारों का सर्वश्रेष्ठ सम्बन्ध स्थापित किया जा सकता है! इस प्रयास में हम 
लोगों को मानसिक एवं सैद्धान्तिक, सभी विभेदों का परित्यांग करना होगा, नहीं तो सम्मय यह है 
कि बे ही लोगों के ध्यान को मुख्य समस्याश्रों से श्रपनी ओर केन्द्रित कर लें और किसी विशेष 
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परिस्थितिवश किसी विशेष काल में उत्पन्न स्थितियों को बहुत विशाल रूप प्रदान कर कुछ स्थूल 
स्थिति उत्पन्न कर दें। इस सम्बन्ध मैं हमें ध्यान रखना चाहिए कि जाति या राष्ट्र का देवत्वरोपण 
जो ग्राज संसार में प्रचलित है, एक खतरनाक ए.व॑ विध्व॑सक मूर्ति-पूजक भावना है। श्रत्यन्त श्रस्थायी 
चीजों मैं चिरस्थायी गु्ों की खोज निम्न बुद्धि की परिचायक है। यह भी स्मरण रखने की बात हैं 
कि मानवीय योग्यताओं एबं प्राप्तियां के विभेद में जातीयता की व्याख्या जान-बूक कर ऋूर कपट-जाल 
है, जिसमें शिक्षा एवं उन्नति की भिन्नताओं एवं उसके प्रभावों का कारण पहले से विद्यमान जातीय 
ब्यवस्था में मिलता बताया जाता है और इसके पीछे सामाजिक एवं राजनैतिक कार्यों के व्याव- 
हारिक छेत्रों में पूर्व निश्चित प्रभाव उत्पन्न करने का उद्देश्य द्वोता है | 


ऐसा कहा जाता है कि लीग श्रॉफ नेसन्स की तरह संयुक्त राह-संघ शायद्‌ इस बात का भी 
प्रमाण हो कि संसार संगठित श्राधार पर निश्चित रूप से चले या नहीं, या बिलकुल ही नहीं चले । 
इसे विशेषकर पुराने विचारों और आदचारों, पुराने नेतृत्वों तथा पुराने ही पूवकथनों पर श्राधारित 
अपरिक्व साधन की संज्ञा दी जाती है। इसे अधिक-सै-अधिक द्रुतगति पर संपक, हस्के श्रवरोध 
या इस पर एक भीने श्रावरण का ही महत्त्व प्रदान किया जाता है । 


इन श्रालोचनात्मक संशाओं में निहित सत्यों को शअरस्वीकार करना वास्तव मैं कठिन है, 
खासकर जब हम देखते हैं. कि किस प्रकार श्रभी भी विभिन्न राष्ट्रों का व्यवद्दार एक-दूसरे के साथ 
दो रहा है। चारों श्रोर देखने के बाद संसार के इस प्रत्यक्ष विलगाव को देख कर एक व्यक्ति के 
लिए फिर भी आशावादी बने रहना वास्तव मैं कठिन है । 

संसार अपने स्वरूप में अभी भी बुरी तरह छित्न-विच्छिन्न है ओर नई एकता के मार्ग मै पहले 
से भी अधिक दूर प्रतीत होता है। राष्ट्री मे भले ही युद्धों के प्रति घृणा-भाव हो और अपने-अपने अलग 
राष्ट्रीय दायरे में शान्ति की इच्छा भी रखते हों, पर-ठु ऐसा प्रतीत होता है कि वे अ्रपनी-अपनी शर्तों 
के श्रनुसार शान्ति की कामना रखते हैं। 


स्पष्ट कारण 


श्राज संसार में हमारी मुसीबतों के कारणों में से एक स्पष्ट कारण तो यह है कि हम लोगों 
की श्रन्तर की भावना को अ्रनायास एक ऐसे नये संसार के अनुरूप एक-ब-एक ढालने को कहा 
जा रहा है, जो छणों मैं यान्त्रिकता की महान प्रगति के कारण विकसित हुआ है | 

परन्तु पूर्ण रूप से यह शायद चरित्र का साधारण दण्ड नहीं है, जो इन संघर्पों को बनाये 
रखता है | यदि एक संगठन के मेरे सम्बन्धो को एक मानव फे चित्र के साथ अभेद रूप से लगाया 
जा सके, जैप्ता कि काफी बुद्धिमानी एवं त्याग की शक्ति के द्वारा तथा उसे सामान्य कल्याण के लिए 
बिना भेद के लगाने मैं होता है, तो दर्मँ प्रायः निराशा ही होगी | 


इसे अवश्य स्व्रीकार करना चाहिए कि ऐसा प्रतीत होता है कि श्राशाबादिता के कारण 
मानव-स्वभाव का बहुत छिछ॑ला एवं साधारण इृश्कोश हम लोग बना सके हैं। यदि सभी आक्रामक 
एवं दष्यापूर्रा प्रदत्तियों को समीकरण से दूर कर दिया जाय, तो संगठित या एक विश्व की भावना, 


श्र 


जिसकी कल्पना हम लोगों ने की है, एक साधारण बात है | हम लोग प्रकाशमय स्ृगमरीचिकाशों के 
बारे मैं भूल जाते हैं श्रौर जिसे हम वहाँ देखते हैं, वह मात्र अपनी स्वार्थी इच्छाओं के प्रतिबिम्ध हैं, 
सत्य की खोज काफी लम्बी श्रवधि से की जाती रही है। 

परन्तु शायद ये केवल श्रपने मानसिक गठन के साधारण परिशाम हैं। ऐसा दो सकता है 
कि मानव-तत्व में ही कुछ ऐसी बात है, जो इन सभी को अचश्यंमावी बनाता है। 


सानवीय व्यक्तित्व प्रज्ञा-शक्तियों एवं जीव की जड़ शक्तियों का एक ऐसा जेतन सम्मिश्रण 
है कि बौद्धिक सूक-बूक एवं ज्ञान परिमित-मानव मस्तिष्क की सीमा तक ही सीमित नहीं है, बल्कि 
वह वासनाओं एवं तथाकथित स्वार्थों के दायरों एवं खेलों तक भी विस्तृत है, जिसे मानधीय बेतना 
कतृत्वता प्रदान करती है | इस प्रकार सत्य का शान स्थार्थों के सैद्धान्तिक रंग मैं दृद्तापूर्वक रंगा 
हुआ है, जो हम लोगों के सत्य-दर्शन को निश्चित रूप से सत्य के ज्ञान से हमारे सत्य! की सीमा 
पर नीचे खींच लाता है। 

एक ऐसे समय में, जब संसार मैं सवंत्र मानव-शक्ति की श्रत्यंतिक दृद्धि हुई है, सभी लोग 
उससे तनिक भी आश्चर्यचकित नहीं प्रतीत दोते। म्यनव-मस्तिष्क की परिमितता की अशानता 
में बहुत बड़ा खतरा है, जो आज सारे विश्व के सामने हैं श्रौर विश्व-समाज की विश्ृंखलता के रोग 
के रूप मैं काम कर रहा है। 

अपने ज्ञान की परिमितता की श्रस्वीकृति और उस परिमितता की प्राप्ति का कोई भी भूठा 
दावा कम-से-कम कुछ अंशों मैं श्रशानता के कारण दो सकता है। हालाँकि बअहुधा उस दावे का 
श्र्थ हम लोगों के सत्य के शान की स्वार्थपूर्ण रूपरेखा से मु करने का चेतन या श्रध॑-चेतन प्रयास 
होता है । 

सत्य! एवं “श्रान्ति' का एक साधारण भेद भयानक एवं दयनीय मायाजाल का सुविधा- 
जनक हथियार है जो कि हम लोगों के सत्यविरोधी विश्वासों की ग्रस्त्यता को दबाने और समाप्त 
करने के लिए, निश्चित रूप से दबाव के शस्त्र का प्रयोग कर रहा है। यह विभेदयुद्ध सत्य में भी शेष 
त्रुटियों की सम्मावनाओं का खयाल छीड़ देता है औ्रोर स्पष्ट भूलों में मी संशयात्मक सत्य को 
भूल जाता है | 

आज श्रपने को जीवित रखने के लिए, कम-से-कम जो झ्रावश्यकता है, वह यह कि वर्तमान 
मानसिक स्थिति में शीम्रातिशीत्र परिवर्तन किया जाय | ऐसा प्रतीत ह्वोता है कि संसार के नेतागण 
श्ट्रीय नियमों मैं आत्म-स्वार्थ एवं आत्म-पराजय पुरातन क्रम के राष्ट्रीय, राजनैतिक तथा आधिक 
इकाई फे युनः निर्माण एवं जीणोद्वार के रूप मेँ उठते प्रतीत होते हैं। नहीं; यह उनका राष्ट्रीय 
स्वार्थ भी नहीं है, यद्द केवल हृदय की इच्छाश्रों का बाह्य सुन्दर एवं स्थूल रूप है । 

सत्य यह है कि अभी तक विश्व-सैमाज का निर्माण नहीं हो सका है, उसके लिए केवल 
रुकावट एवं मिमक्पूर्ण प्रारम्भ ही हुआ है । दुखद एवं खतरनाक तथ्य तो श्रभी भी यह है कि 
अशुवम के श्रनेक प्रदर्शनों के बाद भी ऐसा प्रतीत होता है कि बड़े राष्ट्रों के राप्ट्रगायक इस बात का 
श्रनुभव नहीं कर पा रहे हैं कि एक विश्व-सभ्यता के विकास के लिये उन पर कौनसी जिम्मेदारियाँ हैं । 
विश्व-समुदाय में परस्पर निकटता की शक्ति का संचय अवश्य होना चाहिए, जो सामुदायिक भावना 
के विकास का एक रहस्य एवं आधार है। 


१७३ 


यही वह स्थिति है, जहाँ धर्मो के एक विश्वव्यापी संगठन की जरूरत है। अब यह आपके 
लिए दे कि विवेक पर आधारित “(विश्वास के युग” का पुननिर्माण करें या यह देखें कि “विवेक- 
युग” का निर्माण उचित विश्वासों के आधार पर होता है । 


दो शक्तियाँ 


जब हम सौचते हैं कि मनुष्य मात्र के लिए धर्म क्या है और विज्ञान क्या है, तो यह कहना 
अतिशयोक्ति नहीं दोगी कि भविष्य की रूपरेखा और भावी इतिहास वर्तमान पीढ़ी के निर्ण॑यों पर 
अवलम्बित है पर बह इनका कैसा सम्बन्ध स्थिर करता है? हम लोगों के पास दो शक्तिशाली 
शक्तियाँ हैं, जो मनुष्य को प्रभावित करती हैं औ्रौर श्राज वे एक-दूसरे के विरोध में संलग्न प्रतीत हो 
रही हैं। वे हैं 

(१) धार्मिक संस्थाश्रों की शक्तियाँ, श्रौर 

(२ ) हमारे विचारों की शक्तियाँ, जो विवेकपूर्ण निर्ण्यों एवं अनुभवों को स्थिर करती हैं | 

विज्ञान श्रौर धर्म मैं सदा एक संघर्ष चलता रहा है श्रौर दोनों सदा ही सतत विकास के पथ 
पर प्रगतिशील रहे हैं । 

हम लोग भी तत्वण ऐसा समभ लेते हैं कि इसमें सच या भूठ का कुछ रहृष््य अ्रवश्य ही 
है। उनमें कोई मध्यममार्ग नहीं है | हालाँकि हम लोगों को यह सदा स्मरण रखना चाहिए, कि किसी 
कल्पना मैं कोई महत्त्वपूर्ण सत्य हो सकता है, फिर भी उसकी सीमा एवं एक विशेषण निश्चित 
रूप से होगा, जिसका थ्रभी तक पता नहीं है। यह हमारे ज्ञान का एक सामान्य सुगम तथ्य है 
कि हम लोग सदा महस्वपूर्ण सर््यों से परिचित रहे हैं। फिर भी इन सत्यों का जो एकमात्र उपयोग 
हम लोग कर पाये हैं,उससे एक ऐसी सामान्य घारणा बन गयी है कि जिसमें परिवर्तन और सुधार की 
आवश्यकता है। 

यह एक बुद्धिवादी युग है श्रौर कोई भी ऐसा सक्रिय स्वार्थ नहीं हो सकता है, जो सत्यों 
के मदु सम्बन्धों की श्राशाओं को दूर कर दे | विभिन्नता को स्त्रीकार करना सत्य-निष्ठा एवं नैतिक 
स्वय्छुता को नष्ट करना है। यह बुद्धि के स्वर सम्मान की बात है कि विचारों के प्रत्येक उलकन को 
उसके सुझाव तक ले जाया जाय | यदि आप इस बिचार को रोकते हैं, तो न कोई धर्म होगा और न 
कोई विज्ञान द्वोगा, जिसमें जाग्रत एवं वेतन-बुद्धि का मनोयोग प्राप्त हो। सब्रसे महत्त्वपूर्ण प्रघन यह 
होना चाहिए कि समस्या को हम किस रूप में मुलभाने जा रहे हैं। 

परिवर्तत आवश्यक हे 

ह े 

सिद्धांतों के विरोधों को विपत्ति नहीं मानना चाहिए, वास्तव मैं इस मौके का लाभ उठाने 
की जरूरत है| 

साधारण सामान्य तक में विरोध पराजय का द्योतक है, परन्तु शान के वास्तविक विकास 
मैं विजय की ओर अग्रसर होने की यह पहली सीढी और पहला कदम है। विभिन्न विचारों में 
परम सहिष्णुता के लिए यह एक मद्दान विचार एवं विवेक है | यह एक जरूरी नैतिक खोत है, जिसकी 
श्रावश्यकता सत्य की खोज मैं होती है-- यद्यपि इसके बाद भी विवाद का अ्रन्त नहीं हो जाता है | 
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विज्ञान के केत्र में जब डारविन या आ्राइन्तटीन नये सिद्धान्तों का प्रतिषादन करते हैं, जो 
हमारे विचारों को संशोधित करते हैं, तो इसे विशान की विजय मानी जाती है | कोई यह नहीं कहता 
कि विशञान की एक पराजय फिर से हुई, क्योंकि इसके पुराने विचारों श्रौर तिद्धान्तों का परित्याग 
किया मया है। हम लोग यही अनुभव करते हैं कि विशान में एक नयी प्रगति की प्राति हुई है, नया 
विकास हुआ है। 
| घर्मं भी इसी भावना से अपने श्रन्दर परिवर्तनों को स्वीकार करे, जैसा विज्ञान मैं किया जाता' 
है। इसके सिद्धांत चिरयुगीन, चिरस्थायी एवं चिरंतन ह्वो सकते हैं, परन्तु उन सिद्धान्तों की व्याख्या में 
सदा विकास की झ्रावश्यकता होती है, अपने ही उचित विचारों मैं से श्रनुच्तित विचारों को छाँट कर 
निकालने की जरूरत होती है, जो इसमें मान्यताओं के आधार से विश्व के एक काउ्पनिक चित्र के संबंध 
मैं अपनी व्याख्याश्रों के कारण घर कर गये हैं। 

धर्म यदि सत्य की स्वस्थ व्याख्या है, तो इस संशोधन से सत्य उन बातों को उचित प्रकार 
से प्रकट करेगा, जो महत्त्व की है | 

धर्म वास्तव में मनुष्य के आधारभूत श्रनुभवों को विचारों के रूप में प्रकट करता है, धार्मिक 
विचारों का विकास भावनाओं की अधिक-से-अधिक सही व्याख्या में होना चाहिए। ७५ 
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ग्रद्टिसा और बिज्ञान 
कक 
श्री खावेरी ( इेरान के धहाई ) 


सर्वप्रथम मैं कहूँगा कि भारत और ईरान का सांस्कृतिक सम्बन्ध बहुत ही प्राचीन है और 
शताब्दियों से दोनों देशों के बीच एक जैसी रूहानी धारा चलती रही है। में इस बात के लिए. इस 
सम्मेलन के प्रेरक एवं श्रायोजकों को धन्यवाद देता हूँ कि यहाँ इस सम्मेलन का यह अ्रधिवेशन श्ायी- 
जित किया गया है, जिसमें तमाम धर्मों के प्रतिनिधियों को एकत्रित किया गया है, जिससे कि मिलकर 
मनुष्य मात्र के कस्याण एवं मलाई के लिए विचार किया जा सके | दीन या धर्म प्राचीन काल से 
चला श्रा रहा है | यह उस समय से चला आरा रहा है, जब से सृष्टि का प्रारम्म हुआ्आ | समय-समय पर 
ईश्वर की इच्छानुसार या समय की आवश्यकतानुसार कोई न कोई नवी, वली, ऋषि, पैग़म्ब्र इस 
संसार में आते ही रहते हैं, जो भूले-मटकों को सीधे रास्ते पर लगाते रहते हैं | चूँकि सभी धर्मों की 
बुनियाद एक है, इसीलिए सभी की तालीम के श्रन्दर एक-दूसरे से परस्पर प्रेम और मुहब्बत करना 
धर्म का एक महान लक्षण हो जाता है। जितने मजहब हैं, सभी के मकसद एक हैं| जरशथ्ुसत्र धमम में 
तीन चीजें हैं दीनदारनी, गुफ्तारनी, किरदारनी या मनस्क, गवस्न, औ्रोर कुनसन श्रर्थात्‌ श्रच्छा सोचो, 
अ्रच्छी बातें करो, भ्रच्छा व्यवहार करो | धर्म कौ ये तीन बुनियादें हैं । इसीकी नई चेतना जागत 
करने के लिए नयी, पैगम्बर भ्राते रहे हैं | मनुष्य मात्र की जितनी भी बीमारियों हैं, उनका इलाज धर्म 
है जिससे आपका द्ेष, राग, बैर दूर किया जा सके | जमाने के गुजरने के साथ कई प्रकार की कुरी- 
तियाँ या ऐसी बातें झा जाती हैं कि मनुष्य धर्म से परे हो जाता है ओर बह धर्म के अ्रसली तत्व एवं 
ध्येय को भूल जाता है, तो फिर से जमाने के तकाजे के श्रनुसार कोई ऐसी शक्ति या नूर मनुष्य के रूप 
में आता है, जो धर्म का पुनः प्रसार करता है | जाहिर है कि जिस जमाने भे वह व्यक्ति थ्राता है, उस 
जमाने के अनुसार व्यक्ति भ्रपने जीवन को परिणत कर ले | जमाने के साथ नहीं चलने पर वह पिछड़ 
जाता है| इसीलिए दर जमाने मैं पैगम्बर आते रहे हैं। पारस्म से ही नवी, पेगम्बर खुदा की मर्जी से 
जमाने की जरूरत के मुताबिक आते रहे हैं | 

इसमें शक नहीं कि पिछले गुजो जमाने में विज्ञान ने प्रगति की है। रेडियो, टेलीविजन आदि 
बने हैं | उसके मी यही निर्देश हैं कि सभी परस्पर एक-दूसरे के अधिकाधिक निकट आये | विज्ञान के 
कारण संसार बहुत छोटा हो गया है। आपस के भगड़े दूर हों, यही इन्सान की जरूरत है। ११६ 
साल पहले ईरान में बह्उब्ला इसी प्रकार पैदा हुए थे | यद्यपि वह एक वजीर के पुत्र थे और एक 
धनवान माँ-व्राप के औलाद थे, फिर भी चालीस वर्षों तक जेल की सजा भुगती, यातना।ँ सहीं, मुसीब्तों 
को भेला श्रौर श्राज उनकी तालीम तमाम दुनिया में फैली है | उनके श्रनुयायी योरप-अ्रमेरिका में भी 
हैं। उन्होंने श्रपने मामूर होने का एलान अपनी कुत्ननियों से किया था। इसलिए श्रोतागण यदि 
पुस्तकों के पढ़ने का कष्ट करें, जिसका श्रतुवाद २५० भाषाश्रों में हो चुका है, तो पता चलेगा कि किस 
प्रकार उन्होंने लोगों को प्रेम, शान्ति और सुलह का सन्देश दिया और बताया कि कोई भी किसीका 
दिल न दुखाये, ऐसा कोई काम नहीं करे कि जिससे किसी को क४ हो | इसीसे श्राज इस बात की 
दाबत देता हूँ कि श्राप उनके सन्देशों को पढ़े । ७०० 
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भ्री अगरचन्द नाहटा 
जैन धरम में अद्िता का स्थान और उसके सम्बन्ध मैं क्या विचारधारा है, वह संक्तेंप में रख रहा 
हूँ । बैसे तो सभी धर्मों मैं श्रहिंसा को स्थान दिया गया है, पर जैन धर्म में उसका स्थान महत्त्यपूर्ण एवं 
विशेष है | जितनी सूक्ष्म विवेचना हिंसा-अ्रद्विंता के सम्बन्ध मैं जैन तीर्थंकरों एवं श्राचार्यों ने की है, 
सम्भव है उतनी सूक्षमता मैं दूसरे लोग नहीं गये हैं। इसीसे जैन धर्म में श्रहिंसा का कितना महृत्त 
है, यह थोड़े समय मैं बताना सम्मव नहीं है फिर भी प्रयत्न करूँगा, कि लोगों का ध्यान सुख्य-मुख्य 
बातों पर थ्रा जाय | 
सबसे पहली बात यह है कि मनुष्य का जीवन हिंसा एवं श्रहिसा, दोनों से सम्बन्धित है। हम 
जो जीबन व्यतीत करते हैं, उसमें हिंसा भी एक अनिवार्य श्रंग बन जाती है। फिर भी चिन्तरकों ने यह 
सोचा कि केवल हिंसा पर विश्व, समाज एवं देश का संचालन नहीं हो सकता है | इसके लिए, श्रदिंसा 
अनिवार्य है | 


यदि विश्व की व्यवस्था कायम रखनी है तो यह श्रावश्यक है, कि अ्िसा को जीवन मैं श्रप- 
नाया जाय, क्योकि हिंसा के द्वारा हम देखते हैं कि मनुष्य एक-दूसरे की घात करता है श्रौर यदि इसी 
प्रकार सभी एक-दूसरे की घात में संलग्न हो जायें; तो संसार टिक नहीं सकता | इसीलिए! विश्व में और 
जीवन मैं श्रद्दिसा की परम आवश्यकता है | यदि मनुप्य को जीवित रद्दना है, विश्व को कायम रखना 
है, और दूसरे प्राशियों को जीवित रखना है तो श्रहिसा और प्रेम के बिना वात्सल्य, सहिष्णुता एवं 
क्षमा के धिना जीवन निम नहीं सकता | श्रहिंसा के साथ मैं यह भी देखना होगा कि इसका विकास 
किस प्रकार हुश्रा है ! 


हम जब जैन सूत्रों श्रौर भगवान्‌ महावीर की वाणी की श्रोर जाते हैं तो हमें सूत्र मिलता है कि 
प्रत्येक व्यक्ति सुख चाइता है, जीना चाहता है श्र कोई भी व्यक्ति मृत्यु एवं दुख नहीं चाहता है । 
श्रहिंसा के सिद्धान्त की उत्पत्ति का मूल सत्र यही है, जिससे यह पता चलता है कि जब प्रत्येक व्यक्ति 
सुख और जीना चाहता है. तो इस प्रकार की स्थिति मैं हमारा बर्ताव दूमरों के प्रति किस प्रकार का हो । 
हम भी यही चाहते हैं भरोर दूसरे प्राणी भीन्‍यही चाहते हैं, तो हमारा बर्ताव दूसरे के प्रति किस प्रकार 
का हो जिससे दोनों की इच्छाओं एवं आ्रावश्यकताओं की पूर्ति हो सके | इसी भावना से श्रहिंसा के 
पिद्धान्त का विकास हुआ कि स्वयं जीयें और दूसरों को जीने दें; क्योंकि जीवन के साथ हिंसा का संबंत 
जरूर है, पर जितने अ्रंश में वह अहिंसा वन सके, प्रयत्न करे और सतके रहे | 

जैन धर्म ने इसकी गहराई में जाकर ह्िंसा-अहिंता को केवल मानव तक ही सीमित नहीं रखा, 
बल्कि जैन भर्म में सूक्रम जीयोँ की जितनी विवेचना दहै-पानी में, श्रर्नि मैं, एथ्वी में, वनस्पति श्रादि 
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मैं-कि इस प्रकार सम्भवतः विश्व के किसी शअ्रन्य धर्म मैं जीवों की धृछूम विवेचना इस प्रकार की नहीं 
है | इस स्थिति में जैनों की जो अहिंसा है, वह अ्रन्यत्र नहीं | अतः किसीको ऐसी बात नहीं कहनी है, 
किसी से ऐसा व्यवद्वार नहीं करना है कि उसे दुख द्वो | तो पहली बात यह्द है कि हिंसा श्रोर श्रहिंसा को 
मनुष्य तक ही सीमित न रखकर सूक्षम से सूचम जीवों से श्रपना सम्बन्ध जोड़ना कि जैसी आत्मा मुमरमें 
है, वैसी ही छोटी-छोटी प्राणियों मैं है | 


दूसरी बात यह कि केवल शरीर से ही हिंसा का त्याग नहीं, बल्कि मन से भी बुरा चिंतन नहीं 
करना, वचन से भी नहीं करना श्रौर कराने तथा अनुमोदन करने तक की वहाँ रोक है ताकि मनुप्य 
केवल स्वयं हिंसा करे ही नहीं | इतना ही नहीं, बल्कि दूसरों से मी नहीं कराये और श्रगर कोई करता हो, 
तो श्रमुमोदन भी नहीं करे | इस प्रकार जैन धर्म में श्रहिंसा का जो यक्षम रूप लिया गया है, घढ केवल 
सिद्धान्त की ही बात नहीं, बल्कि व्यवहार की भी बात है | ७७७ 


इसके बाद सभा के सामने पांच प्रस्ताव विचारार्थ उपस्थित किये गए 


प्रस्ताव क्रमांक ९ 


इस द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेलन का यह श्रमिमत है कि सभी धर्मों का सार प्रेम, श्रहिंसा श्र 
परम सत्य या ईश्वर है। सभी धर्मों का मुख्य उद्देश्य प्राणीमात्र को प्रेमसूत्र में बॉँधना है। जहाँ प्रेम 
है, वहाँ श्रहिंसा है औ्रौर दोनों एक-दुसरे से अविच्छेद्य हैं | श्रहिसा ही विश्व-शान्ति का एकमात्र 
आधार है, दो सकता है तथा निरस्त्रीकरण के लक्ष्य को प्रात कर सकता है | सभी धर्म-संस्थाओ्रों का यह 
पुनीत कर्तव्य है कि वें इस श्रादर्श का प्रचार कर विश्वननन्थुत्व को साकार करें | 


प्रस्ताव क्रमांक २ 


इस ट्वित्तीय विश्वधर्म-सम्मेलन का यह श्रभिमत है. कि धर्म और विज्ञान मैं कोई विरोध. नहीं 
है, बल्कि एक-दूसरे का पूरक है। मानव सदा से अ्रपने लिए. शाश्वत सत्य का श्रन्वेषश भौतिक एवं 
आध्यात्मिक, दोनों ही क्षेत्रों में करता रहा है | सत्य की इस खोज में वह कभी बाह्य जगत्‌ में भाँकता 
है ओर कभी श्रन्तर जगत्‌ मैं | श्रन्तर जगत्‌ का ज़ेत्र धर्म का ज्षेत्र है और विज्ञान के अन्त गंत भौतिक 
जंगत्‌ के सत्यों का प्रतिपादक होता है श्रौर वह धर्म के चरम सत्य को ही सिद्ध करता है| 


प्रस्ताव क्रमांक ३ 


इस संसार में वास्तविक परिवर्तन छाने के लिए. यह निश्चित है कि सभी को हिंसा पर 
आधारित वर्तमान सामाजिक व्यवस्था को बदलना होगा और दैनिक जीवन के लिए. अहिंसा को 
अपना पथ-प्रदर्शक बनाना होगा | यह द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेठन इस बात पर संतोष व्यक्त करता है 
कि अहिंसा के तिड्धान्तों पर आधारित सामाजिक न्याय का धीरे-धीरे निर्माण एवं विकास हो रहा है 
यद्यपि कुछ अपवाद हो सकते हैं| यह सम्मेलन वैयक्तिक, पारिवारिक, सामाजिक एबं राजनैतिक 
व्यवस्थाओं में अहिंसा के विद्वान्तों के महृत््त पर जोर देता है | 2 
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प्रस्ताव क्रमांक ४ 


इस द्वितीय विश्वधर्म-सम्मेल्न का यद्द निश्चित मत है कि विश्व-बन्धुत्व के लिए. धर्म बहुत 
ही आवश्यक है। इस प्रश्न के बाद भी कि कोई राज्य-चाहे धर्मप्रधान दो या घर्मनिरपेक्ष, पर यह 
अत्यन्त आवश्यक है कि समाज के सभी घटकों को धर्म के शाश्वत तत्वों का पूर्ण रूप से शिक्षण 


प्रदान किया जाय | 


प्रस्ताव क्रमांक ५ 


धर्म-निरपेक्ष राज्य का अर्थ धर्म-विरुद्ध राज्य नहीं होता है। यह आवश्यक है कि धर्म के मुख्य 
उद्देश्यों का उसके सही एवं शाश्वत रूप में शिक्षण प्रदान क्रिया जाय। विश्व-धार्मिक एकता की 
स्थापना की सम्भावना तथा विश्व-बंधुत्व का विकास तभी सम्भव द्वो सकता है, जब्र धर्म की उक्त 
शिक्षाएँ सभी वर्गों के लोगों और मानव समाज के जीवन-व्यवद्वार में उतरती हैं। 


प्रस्ताव क्रमांक १ ः प्रस्तावक - भी एच० आर०» सुग्ला 
समर्थक - डा० हीराछाल चोपझ्ा 
प्रस्ताव क्रमांक २ . - अध्यक्ष द्वारा प्रस्तावित 
प्रस्ताव क्रमांक हे ; प्रस्तावक - श्री जे० एस० लोढा 
समर्थक - श्री जे० पी० शाह 
प्रत्ताव क्राक ४; प्रत्तावक - श्री वान कादिर इस्माइल 
समर्थक - श्री भालचन्द्र शर्मा 
प्रस्ताव क्रमांक १ प्रस्तावक - श्री जे० पी० शाह 


समर्थक - श्री जे० एस० लोढ़ा 


उपरोक्त प्रस्तावों पर जो चर्चा हुईं, वह यहाँ दी जा रही है । 


प्रेम का शारत्र 


मुनीभी जयन्तिल्ञालनणी महाराज 


प्रेम शब्द सबसे बडा और विलक्षण शब्द है| यद्द बहुत सरल होने पर भी मनुष्य की बुद्धि को 
उल्क्न में डालता रहता है। इसलिए सर्वप्रथम प्रेम शब्द की दार्शनिक व्याख्या दो जानी चाहिए | 
अभी तक बितने भी दर्शनकारों ने जो भी विचार प्रस्तुत किये हैं, उन सभी की दो दो थाराएँ हो 
गयी हैं और बे दो-दो विभागों में बैँटती गयी हैं | एक तो इस विचार मैं हम पहले वैदिक और सनातन 
को छेते हैं। उनमें जितने भी महात्मा हुए, उनमें एक घारा के लोग यह कह गये हैं कि इस संसार में किसी 
की सेवा करना, किसीसे हाथ मिलाना, प्रेम करना, सम्बन्ध जोड़ना आदि बन्धन हैं । इसलिए थे 
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लोग एकान्त-त्याग, उपासना, आत्मस्थिति, ईश्वर-प्रेम, आत्मप्रेम को अध्यात्ममूलक प्रेम कह देते हैं 
और वे संसार से निवृत्त होना चाहते हैं। पर दूसरे प्रकार के प्रेम की जो बात है, वह यह है कि सभी के 
साथ मिलना, सबकी अपनाना; सभीसे प्रेम करना, किसीको दुःख हों, उसका दुःख मिथना और 
उन सभीको सुख बॉटना, अपने निज की जात ओर व्यक्तित्व को भूल जाना और संसार के बीच 
रहना | इस प्रकार प्रेम की जो दाशंनिक व्याख्या है, उते समझ लेना आवश्यक है | आप ठीक से सोचें, 
वो पता चलेगा कि इसकी दो धाराएँ क्यों द्ोती हैं ? 

एक मत है कि प्रेम शब्द बहुत ही रागी शब्द या राग का द्योतक है। वह रागपरक भी निश्चित 
रूप से है । राग का अर्थ होता है प्रीति और प्रेम का जो दूसरा आर्थ है, वह भौतिक पदार्थों के प्रति स्नेह 
नहीं, त्रल्कि उस भावना को दूर करना या काटना है | उसके ऊपर जो विश तत्त्व है, उसके ऊपर अपनी 
रुचि जोड़ देना भी प्रेम की एक व्याख्या है। यदि प्रेम को हम स्थूल अर्थ में छेते हैं, तो वे सभी 
महात्मा ठीक हो जाते हैं कि प्रेम को फेंक दो और किसीसे सम्बन्ध जोइने की कोई आवश्यकता 
नहीं है | पर यदि हम प्रेम के दिव्य स्वरूप पर जाते हैं, तो वे महात्मा ठीक हो जाते हैं कि हम संसार में 
रहते हुए किसी से प्रीति नहीं करेंगे, बल्कि उसके ऊपर जो दिव्य शक्ति है उसीसे प्रीति जोड़ेंगे | इन 
सिद्वान्तों और विचारवाराओं को लेकर बौद्धों मेँ हीनयान और महायान सम्पदाय बन गये, इधर 
शंकराचाय में रामानुज सम्प्रदाय अछग हो गया तथा जैनों में श्वेताम्बर और दिगम्बर हो गये | ये दो 
धाराएँ हैं। जो सेवा, या प्रेम है, उसे ज्ञानी लोग राग कहते हैं । ऐसी विपरीत मान्यताओं में प्रेम 
शब्द की व्याख्या आवश्यक है और यह समझना होगा कि प्रेम से हम क्या अर्थ छेते हैं ? 

ईश्वर को लेकर संसार मैं बहुत घोटाला हुआ है| कोई कहते कि हैं हम ईइवर को नहीं मानते हैं, 
और बौद्ध-संस्क्रति हमारे सामने है। वे अपने को अनीश्वस्वादी कहते हैं। जैन को कुछ लोग थोद्य समझ 
लेते हैं कि वे अनीश्वरवादी है, पर यह सत्य नहीं है। पहले जो न्यायशास्त्रज हुए हैं उनकी थोदे व्याख्या 
करूँगा। स्याय-शास्त्र का प्रारम्भ करते हुए. नव्य न्याय पर दीनकरिकार की एक टीका है। वे विचार 
के बड़े धनी थे | उनकी व्याख्या आज रमणीक मान्य और अति संज्षिप्त मानी जाती है । दीनकरिकार 
ने भी कहा है कि ईदवर क्या है ? पर यदि आप ईश्वर को भी ठीक नहीं समझगे तो उनकी लेकर एक 
करेंगे कि ईश्वर की ओर जाना है और दूसरे कहेंगे कि नहीं जाना है, तो ऐसा करके तो 
संगठन सम्भव नहीं हो सकेगा । आज प्रशन यह है कि इन तत्वों पर तो झगड़े है और हम सभीकों 
आपस में जरूरत मिलने की है । हम मिलना चाहने हैं, तो दार्शनिक दीवारें आकर सामने खथी हो 
जाती हैं और फिर साम्प्रदायिक दीवारे आ खड़ी होती हैं। तो मित्रो, अब पहले उस दाशैनिक धप्टि 
से समन्वय लाना होगा | हम उस ईइ्यर को लेकर कोई झगड़ा करे, जिमे वह स्वयं भी नहीं चाहता है तो 
पहले ईइवर के बारे में भी विचार करें और ईइ्वर क्या है, सोचे | जिसके अन्दर ऐश्वर्य है, वही ईश्वर 
है। जैन हों या बौद्ध वे किसी एक सत्ता को मानते हैं, ऐश्वर्य को मानते ह और दूसरी वस्तु को निष्पल 
कहते हैं। तो ऐश्वर्यमान तत्त ईश्वर है, ऐसा मानकर और इसी प्रकार अणु-अणु को मानकर चलना होगा | 
देहधारी साकार कोई ईश्वर है या नहीं यह प्रइन गोस्वामी तुल्वीदालजी के भी सामने आ गया था | 
गोस्वामीजी तो बुद्धि और मानवता के पुजारी थे । उन्होंने कह्य कि अरंकार और बुद्विवाला मनु'य कही 
इंइवर को छेकर मारपीट,झगड़ा-रुसाद न करे | तो उन्होंने जो दोहा कहा वह इस प्रकार है; 


निममृंण है पिता हमारों, सगुण है महतारी | 
किसको बन्‍्दूं, किसको निन्‍्दूँ, दोनों पलरा भारी )। 
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मैं स्वयं पहले कटरवादी था | कोई ईश्वर का नाम लेता था, तो मेरे मन में उसके विरोध की 
बातें आ जाती थीं। मेरा विषय दाशनिक रहा है और इसीसे मैं बहुत विरोध करता था। परन्तु 
गोस्वामीजी की कृपा है कि मेरी बुद्धि में समस्वय की मावना बहुत अच्छे ढंग ले आयी। अब आप ही 
कह कि बाप की निन्‍्दा करके माँ को माना जाय या माँ की निन्‍दा करके बाप को ! 

इस प्रकार अब यदि प्रेम की व्याख्या ठीक ढंग से नहीं समझे, तो यह दार्शनिक भगह्ा नहीं 
मिटेगा और जब तक दार्शनिक झगझ्य नहीं मिटेगा, तत्र तक एक कहेगा कि प्रेम को मानते हैं और 
दूसरा कह्देगा कि प्रेम छोड़ने लायक है और फिर यद्द जो सिनेमा के अन्दर प्रेम का रूप दिखाया जाता है 
बह तो प्रेम है ही नहीं, वह तो छोड़ने की वस्तु हो जायगी | श्रतः प्रेम का स्तर साफ होना चाहिए | 
यदि प्रेम का झगड़ा मिटाना है तो तमाम संसार में जो भौतिक पदार्थों का प्रेम है, उते हटाकर दिव्य 
तस्ों पर प्रेम को स्थापित करना होगा और उस प्रेम को लेकर चले, तो सर्व-धर्म का संगठन निश्चय 
रूप से कर सकेंगे | इस प्रकार जो शाश्वत प्रेम है और फिर सगुण निर्गुण का भेद न करते हुए. उस ईश्वर 
को मानकर चलेंगे, जिसमें ऐड्वर्य है और जिस ऐश्बर्य के द्वारा हम सभी को आगे बढ़ना है, उसे लेकर 
चलेंगे तो यह प्रथम प्रस्ताव सर्व दर्शन और सर्व संसक्ृतियों को मान्य हो जायगा और उसके द्वारा हम 
सभी एक सूत में बंध सकेंगे, ऐसी हमारी मान्यता है | ७ ७ 


मोलिक हाए 


डा० हीरालाल चोपड़ा 
पहले प्रस्ताव का मूल तस्ब प्रेम, अहिता, सत्य ओर ईश्वर है | यदि इस पर यह आल्षिप हो 
कि यह प्रस्ताव का रूप नहीं रखता है, तो कहेंगे कि आज की बीसबीं शतान्दि में हम शुजर रहे हैं, जहाँ 
४0७७३ इंश्वर, प्रेम, अहिंसा और धर्म के श्रस्तित्व पर भी शंका की 
जाती है। इसलिए आज प्रस्ताव के रूप में इसे रखने की सबसे 
बड्दी आवश्यकता है। धर्म, प्रेम और अह्िता-ये सत्य की ओर 
आते हैं | तमाम धर्मों मे इनका एक ही रूप माना जाय ऐसी 
याचना, आराधना और प्रार्थना सभी धर्म वाले, सभी बुजुर्गों 
और सभी छोंगों से की जाती है। साथ ही अपने-अपने धर्मों 
में जो, भी अनावश्यक चीजें हैं, जिनसे हम एक-दूसरे से 
छिन्न-विच्छिन्न होते हैं, उहेँ व्यागकर बुनियादी तत्तों को 
अपनाने की चेष्टा करें। इससे हमारे सामने धर्म का विस्तार 
ु खुल जायगा | यह समझने की भी जरूरत है कि हम घर्म 
डा० चोपड़ा किस चीज को कहते हैं ! एक उद्दृवाले ने कहा है-- 


के 





यही है. इच्ादत, यही है दीन ओर ईमान, कि काम आये दुनिया में इन्तान के इन्सान | 
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जँग्र तक हमारे अन्दर अहंकार है, तब तक हमारे बीच कई दीबारें हैं, जिन्हें फॉदने की जरूरत है | 
प्रेम यह कहता है कि संवार में जितने प्राणी हैँ और मनुष्य हैं, उन सभी के साथ हमारा एक अदूठ 
सम्बन्ध है 
“यो मां पश्यन्ति स्वत्नों, सर्व यः मयि पश्यति | 
पद्याहं न पश्यामि सच में न प्रणश्यति ॥ 


गीता खुले आम कह रही है कि जो मुझे सर्वत्र और सभी चीजों में देखता है और मुझ में दी 
हर चीज को देखता है, वद्द न कमी मुझसे अल्य है और न मैं मी उससे अलग होता हूँ । शिर से पाँव 
तक कहीं भी दृष्टि डालता हूँ, तो उसका ही स्वरूप नजर आता है, तो इसलिए में उससे अलग नहीं हूँ । 
वर्डस्वर्थ मिस समय फूल तोइते हुए. अपनी बहन डोरीथी को देखता है, तो वह कह उठता है-कूल को 
मत छूओ, उसमें भी आत्मा है, उसकी आत्मा जख्मी हो जायगी । शेक्सपियर ने भी खुले आम कहा 
है-औष्म का यह समय, इसे जनसमुद्ाय से विक्षत होने से बचाओ, सभी दक्षों, सभी झरनों में जवानी 
है, पत्थरों की भी कहानी है और सभी चीजों में अच्छाई है | हमें कल-कल करती हुई नदियों की सुनहरी 
गीतों में भगवान की स्तुति सुनाई पहली है, पत्थरों में उसका स्वरूप दिलाई पहुता है। जब्र तक इस 
धारणा को नहीं रखा जायगा, कल्याण नहीं । दमें तो दृष्टिकोण को बदलना है | 


हम इसे धर्म नहीं समझते कि यशोपबीत नहीं पहना या घर्म का और कोई चिह्न नहीं रखा तो 
पतित हो गया, बल्कि कल जैसा मुनिजी महाराज से कद्दा कि धर्म उस समय से चला आ रहा है जब 
से मनुष्य की पहली सृष्टि हुई और जब धर्म की कोई पुस्तक नहीं थी। अनादि काल से ही मनुप्य 
धर्म से बेंघा चला आ रहा है | यह अलग बात है कि क़िसीने ईश्वर, किसीने अल्ला, किसीने गॉड या 
किसी अन्य नाम से पूजा की | उसके लिए तो कोई नाम की भी जरूरत नहीं है और जिस नाम से भी 
उसे याद किया जाय, बहुत अच्छा है | तमाम संसार भगवान का सृष्टि है और वह एक ही कुद्धम्तर हैं 
जो भगवान का परिवार है | इसलिए जब्न छोटे-छोटे अपने अलग-अलग फिरके बना लेते हं तो भेद 
नजर आते हैं। हजरत खझुबाजा महम्मद ने कहा है-- हकीकत जरा द्वोशमन्दी से देख, बराजर है सब्र घर 


बुलन्दी से देख 


जरा ऊँचे उठकर देखें तो पता चलेगा कि हम एक-दूसरे के कितने करीब हैं। हम सभी छोटे- 
छोटे नाल्यो और रास्तों को लेकर झ्गडते हैँ | यदि समुद्र से पूछा जाय कि चिनाव कहाँ है; झेल्म 
और राबी का पानी कहाँ है या गंगा, जमुना या अक्मपुत्र का पानी कहों है ? तो क्‍या उत्तर होगा । 
वहाँ तो सारी नदियाँ मिल नाती हैं ओर एक हो जाती है | तो हम छोग यदि अपनी-अपनी नदियों को 
अलग-अलग लेफ़र बैठे रहेंगे तो सागर कभी नहीं भन सकते | दस प्रकार जब तक अन्दर की भावना 
और धारणा को नहीं बदर्ली और जब्र तक वास्तव मैं जीवन धर्ममय नहीं हो जायगा, हम धर्म को 
नहीं समझ सकते | 

इस प्रकार हमारे कहने का यही मतलब है कि जहाँ घर्म का प्रसार हो वहाँ अहिंसा भी हो । 
अहिंसा किस प्रकार की ! गांबीजी ने एक समय हिंसा को परन्तु अदिसा के लिए | अहिंसा को बचाने 
के लिए की गयी हिंसा को बह हिंसा नहीं कहते थे । अपने-आप को कष्ट दिया जाय जिससे दूसरों 
को सुख द्वा | हम जब तक देते नहीं, ले नहीं सकते | जरूरत देने की है। कोई व्यक्ति कुछ कमाता है तो वह 
अपने बच्चों, भाइयों आदि को देता है और उसमें उसे आनन्द द्वाता है | जब तक देते नहीं और केबल 
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अपने अन्दर ही रहने की कृत्ति है आनन्द की प्राप्ति नहीं हो सकती है। धर्म का अर्थ भी दूसरों को 
सुख, प्रेम और शान्ति बाँटने का ही है| इसीलिए यह प्रस्ताव है कि हम जितने फिकें हैँ सभी की बुनि- 
याद एक है-सत्य, प्रेम और अहिंसा की | ऐेसा कोई धर्म नहीं जिसमें यह नहीं है। ईद में मुसल्मानों 
को कुब्रोनी करनी पड़ती है | इसका यह मतल्त्र है कि खुदा के रास्ते मैं निद्दाद किया जाय, मिठाया जाय 
और तभी वह प्राप्त होता है। इसके लिए तरूवार की धार पर चलने की जरूरत है । 

यह भगवान का शुक्र है कि इस पूर्वा जमीन में बहुत-से पथप्रदर्शक हुए पर किसीने भी किसी 
दूसरे के रास्ते को गलत नहीं कह्दा बल्कि उन्होंने यही कहा कि जो रास्ता तुम्हें मिलता है, उस पर ठीक 
से चली । जहाँ कही से भी रोशनी मिलती है, उसे अख्तियार किया जाय जिससे रास्ते में रुकावट नहीं 
हो । अतः इस प्रस्ताव में उपस्थित धर्म के तत्त्वों को दूसरे समी भाइयों को भी समझाने की जरूरत है 
जिसके लिए कोशिश करें । अन्न तक धर्म के नाम पर अनेक बुराइयाँ हुई पर वास्तव मेँ वे धर्म नहीं अधर्म 
के नाम पर हुई । काश वे धर्म को समझे हुए होते तो कभी ऐसा नहीं दोता । वे तो वास्तव में धर्म के तत्त्व 
से विमुख हो चुके थे | उस समय वे मनुष्य से जानवर दह्वो चुके थे | धर्म के असली रूप से दूर हो चुके 
थे | यही कारण है कि धर्म के नाम से वह सब हुआ | ७०७ 


एक मंच का निर्मारा 


स्वामी आनन्द 

कोई ऐसा मार्ग या सिद्धान्त खोज निकालना है जिससे सभी धममम के सम्बन्धों में नवनीत निकल 

सके ओर जिससे संगठन का केन्द्रबिन्दु प्रास हों सके जहाँ पर सभी धमेवाले मिल सके | क्रिश्चियन मोक्ष 
प्राप्ति के लिए कमी क्रिश्वियानिटी या क्राइस्ट को नहीं छोड़ सकेंगे और उसी प्रकार एक मुसलमान कभी 
इस्लाम के खिलाफ नहीं जा सकता । इसी प्रकार अनेक धर्म हैं ओर प्रत्येक के बहुत सारे अनुयायी हैं 
जो अपने धर्मों का पालन अपने दंग से करते हैं। उसके लिए निष्ठा, भक्ति, एकत्व, सदाचार 
हैं। यह सभी उन्हें अपने आचार्यों, गुरुओं, से प्राप्त होता है ओर उसीके अनुरूप उसका 
पालन करते हैं | ये विशेष धर्म कहे जाते हैं. पर यह आध्यात्मिकता नहीं है। धर्म और आध्यात्म 
मैं बहुत अन्तर है | धर्म में कुछ प्रतिबन्ध हैं क्योंकि उनमें कुछ विशेष सिद्धान्त, नियम और साक्षात्कार 
के तरीके हैं। सभी बौद्ध ल्येग बुद्ध॑ शरणं, धर्मम, शरणम्‌ और संघम्‌ शरणम गच्छामि कद्दते हैं। वे 
समम्‌ शरणम्‌ या कृष्णम्‌ शरणम्‌ गच्छामि कभी नहीं कहेंगे | इसलिए में अपने मित्रों को सावधान 
करना चाहता हूँ कि वे धर्म के ममस्थल को “छूनेवाली बातों को समझने की कोशिश करें । वैदिक 
या वेदान्तिक धर्म मैँ प्रेम या उस प्रकार की कोई चीज नहीं है | यदि ऐसा कहा जाता है तो गलत है। 
मैं हिन्दू धर्म के बारे में बोलने का हक रखता हूँ और उसी प्रकार एक मौलाना अपने धर्म के बारे में 
बोलने का हक रखता है। इस प्रकार यदि एक मौलाना हिन्दू धर्म की बातें करता है तो में उसे बैठ जाने 
को कहूँगा | विनोबा भावे अपनी पदयात्रा और शांति के सन्देश के क्रम में कद्दा करते थे--“ईइबर 
अल्ला तैरा नाम?” परन्तु कश्मीर के मुसलमानों ने उसका विरोध किया | इसलिए, मैं कहूँगा कि धर्म के 
वैसे ब्रि्दुओं को नहीं छुआ' जाय और दमलोगों को ऐसे बिन्दुओं को खोजना है जदाँ सभी मिल सके । 
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सभी का आयना-अपना घर्म है तो हम किस प्रकार और कहोँ मिल सकते हैं| हम ईइ्वर के रास्ते में लिम 
सकते हैं। राजनीति या धमकी से, जिसका वातावरण आज छाया है, हम नहीं मिल सकते हैं | हम सभी 
प्रेम, भक्ति और शांति से मिल सकते हैँ । हम सभी पहले मिलकर विचार-विमर्श करें और तत्र प्रस्ताव 
लाये | यह विश्वधर्म संगम एक रजिस्टर्ड संस्था है। इस नाते इसके उद्देश्य, आदर्श और नियमा- 
वलि हैं। दिल्ली में जो सम्मेलन हुआ, उतमें भी कुछ प्रस्ताव पात हुए | वे प्रस्ताव क्‍या हैं ! जिस 
उद्देश्य को लेकर विश्वधर्म संगम की स्थापना हुई, हमें तो उसीको सफल करना है। उसके लिए 
फेयक मिल्ना-जुलना नहीं बह्कि कार्यक्रम होना चाहिए | उसके लिए सहिष्णुता की जरूरत है। मेरा 
अपना अलग धर्म और विश्वास दै पर फिर मानव घर्म और विश्वधर्म भी है। सभी धर्मों के प्रतिनिधि 
पहले अपने-अपने बारे में कह लें तो फिर विचार हो | 


जस्टिस रमाप्रसाद मुखर्जी ( अध्यक्ष ) 


एक प्वाइन्ट ऑफ ऑर्डर उठाया गया है स्वामी आनन-दजी के द्वारा | यह प्रस्ताव है या 
नहीं ? या यह एक घोषणा है | परन्तु यदि आप भाषा पर ध्यान दें और प्रस्ताव के प्रथम भाग को पढ़ें 
तो देखेंगे कि उसमें कहा गया है कि इस ह्ितीय विश्वधर्म सम्मेलन का. अभिमत है कि सभी धर्मों का 
सार प्रेम, अहिंसा और सत्य है| छोग इससे तद्दमत हों या नहीं पर ऐसा एक प्रस्ताव है जो सम्मेलन 
के समच् उपस्थित किया गया है। आगे के दो बाक्यों मैं उसकी व्याख्या, प्रस्तुत करते हुए, अन्तिम 
वाक्य में कहा गया है कि सभी धर्मवार्लों का यह परम कत॑व्य है कि इस आदर्श का प्रचार करें जिससे 
विश्वचन्युत्व की स्थापना सम्भव दो सके | यहाँ पर इसमें किसी भी धर्म विशेष के प्रति कोई भी विद्वेप 
की भावना नहीं है ओर न कोई बहस की ही गुंजाइश है जिससे कहा जाय कि अमुक धर्म या 
आदर्श द्वी ऊँचा दे या मोक्ष प्राप्तिऊं लिए सर्वोत्तम है। प्रग्ताव यद्द है कि प्रेम, अहिंसा और चरम 
सत्य सभी धर्मों के आधारभूत सिद्धांत हैं। यदि आप कहें कि कुछ और भी है तो उसे सुझ्ञाय और 
सुधार के रूप में आने दें, परन्तु यह प्रस्ताव पूर्ण रूप से सही है। 


चण्डी प्रसाद केड़िया 


इस प्रस्ताव में यह जो जाय कि-- परस्पर घर्मो में होनेवाले संघर्षों के कारणों की छानबीन 
करने के लिए एक समिति गठित की जाय जो यह भी विचार करे कि एक धर्म से दूसरे धर्म में परिवर्तन 
करने का प्रयक्ष ठीक नहीं है ।”” 

इससे विभिन्न धर्मों में परस्पर व्याप्त कठता को दूर करने के तरीकों का पता लगाया जा सकता 
है। दूसरी बात सभी प्रकार के धर्म-परिवर्तनों को बन्द किया जाय ओर धर्म के मामले में दखल डालना 
रोका जाय | इसमें कोई सन्हेह् नहीं कि इस प्रस्ताव का उद्देश्य बहुत महान्‌ है परन्तु केवल भावना से 
ही यथेष्ट लाभ नहीं द्वो पाता है | हमे देखना है कि प्रेम, अहिसा ओर श्रातृत्व के नारों का प्रचार किस 
प्रकार हों सकता है| इसके पहले कि इनका प्रचार किया जाय पहछे विभिन्न धर्मों के आचायों को इसे अप- 
नाना होगा । हमने विभिन्न धर्मों के इतिदास को पढ़कर देखा है कि उनके नाम पर बहुत संघर्ष, रक्त- 
पात आदि होते रहे हैं | इसलिए जब तक विश्वधर्म संगम के उद्देश्यों को कार्यान्वित करने के लिए कोई 
तात्काज्कि कदम नही उठाते है, परस्पर सोहाद्र आना संभव नहीं है | क्योकि जब सभी धर्म अल्ग-अल्म 


श्८व 


बस्घुत्व और सौहाद के लिए. प्रचार कर रहे हैं तो वह क्यों नहीं होता ! इसलिए जब तक एक समिति का 
गठन नहीं होता और विभिन्न धर्मों के बारे में तथा संघर्षों के कारणों पर विचार नहीं किया जाता, इस 
लोग आशा नहीं कर सकते कि समत्यां का समाक्षानं हों सकेगा जिसे हम झोगों ने अपने द्वा्थों में लिया 
है। दूसरी वात यह है कि आज बढ़े पैमाने पर धर्म परिवर्तन चछाया जा रहा है। दूसरों के धर्मो में 
दखल देकर अपना अचार किया जाता है। प्ररिवर्तन के लिए प्रयक्ष चल रहा है और घम्म के नाम पर 
इतने रक्तगात हो रहे हैं कि कहा जा सकता है कि सभी धर्म अधार्मिक हैं। करोड़ों रुपये धर्म परिवर्तन 
के लिए, खर्च किये जा रहे है, जिसे विभिन्‍न धर्मों में परत्पर मित्रता की स्थापना के लिए खर्च किया जा 
सकता है | इसलिए, मेरा सुझाव है कि विभिन्‍न धर्मों में एकत्व के अनेक उज्ज्बल केन्द्रविन्दु हैं और 
सभी महान्‌ हैं| अतः एक समिति कायम हो, जो परस्पर सौदा के तरीकों पर विचार करे और पंचशी 
के तिद्धांतों का प्रचार करे जो धम के लिए. उतना ही लाभदायक है जितना कि राजनीति के छिए | 


श्री जे० पी० शाह 


प्रस्ताव की तीसरी पंक्ति मैं मैं दो दाब्दों-“चरम' और 'ईश्वर' के हटाने का अनुरोध करता 
हूँ क्योंकि चरम शब्द निर्थक दे। सत्य का कोई कम सत्य या अधिक सत्य या पूर्ण सत्य इस तर 
कोई विभाग नहीं देता । सत्य का प्रारम्म और अन्त एक समान ही द्ोता है और उसका खण्ड' नहीं 
हो सकता है। इसलिए यह विशेषण-“चरम' अनावश्यक है | फिर यदि कोई अर्हिंसा, सत्य और 
प्रेम में विश्वास करता है तो यह कोई अर्थ नहीं रखता कि वह ईश्वर मैं विश्वास करता है या नहीं । 
क्योंकि हमछोग कह्दते हैं कि सत्य भगवान है, अहिंसा भगवान है और प्रेम भगवान है, तो फिर ईश्वर 
शब्द अछाग से रखने की क्या जरूरत ? ये तीन शब्द धर्म के सार को पूर्ण रूप से प्रकट कर देते हैं । 


भी एडबर्डे एल० पंप ( श्रास्ट्रेलिया ) 


मैं एक सुझाव अभी आपके सामने रखना चाहता हूँ जिसे में महत््वपूणं समझता हूँ। वह 
यह है कि विभेदों ओर मतभेदों पर बहस करने से हमारे मुख्य रूद्य धममं के माध्यम से विश्व- 
शान्ति की प्राप्ति करने में कोई छाभ नहीं प्रात्त होता | इसलिए मैं कहूँगा कि प्रस्ताव सरल हाँ 
ओर जब्र उन पर विचार किया जाय तो देखा जाय कि उनमें मतभेद न हों और वह अधिकतर लोगों 
को स्वीकार हो क्योंकि यह ध्यान देने की बात है कि हमें केवछ यहाँ पर उपस्थित कुछ लोगों को ही 
नहीं समझाना है बल्कि करोड़ों करोड़ छोगों को भी समझानमा आवश्यक हैजो विभिन्न देशो में 
फैले हैं। इसलिए, मैं आपसे कहूँगा कि वैसी बातों से दूर रहा जाय जिस पर बहस अधिक हो सकती है । 
हमलोंगों को यद्द ध्यान रखना चाहिए, कि मुख्य सिद्धान्त बे हैं जो सर्वत्र समान हैं और सभी यह अनु- 
भव करते हैं कि हम सभी भाई-भाई हैं। इनका प्रचार सारे संसार में हो सके और युद्ध सदा के किए. 
बन्द किये जा सके । , ; 


श्रो डी० एल० डो० समरसेकर (सिलोन) 


है सर्वप्रथम में कहना चाहूँगा कि में एक बौद्ध हूँ । अब बौद्ध विचार के अनुसार प्रस्ताव के आरम्भ 
में कुछ ऐसे शब्द हैं जो स्वीकार्य नहीं हैं। मुझे दुख है कि आपका ध्यान मैं “ईइवर' शब्द की ओर. आक- 
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प्रिंत कर रहा हूँ, जिस पर अभी कुछ विचार अस्तुत किये जा चुके हैं। हम बौद्ध लोग नास्तिक नहीं हैं 
परन्तु न तो हम ईइवर के अस्तित्व का विरोध करते हैं और न मानते द्वी हैं। इस सम्मेलन का एक 
प्राथमिक उद्देश्य यह है कि विभिन्न धर्मों के छोग एक-दूसरे के बिभेदों का पता छगाने के लिए नहीं, 
बल्कि समताओँ का पता लगाने के लिए जो विषमताओं से कहीं अधिक है एक मंच पर मिलें श्र 
एक-दूसरे के परस्पर निकट आ सकें। सभी के लिए स्वीकार्य हो सकें, मैं ऐसा पाकिस्तान-मलाया 
के बौढ़ भाशयों की सलाह से कह रहा हूँ, में यह संशोधन करता हूँ कि प्रस्ताव से 'ईश्वर' 
शब्द को हटा दिया जाय। वास्तव में जो ईश्वर में विश्वास करते हैं बे उन्हें सत्य के अबतार 
के रूप में मानते हैं । परन्तु हम त्रौद्ध वहाँ तक नहीं जाते |) हमलोग बुद्ध के निर्णय पर 
विचार करें-चार चीजें हैं जिसे बुद्ध ने एक आख्यायिका के माध्यम से समझाया है। मान 
लिया कि हम एक मैदान में टहलते हैं और एक जददरीले बाण का आघात हम पर होता 
है जिससे शीघ ही मृत्यु द्वोनेवाली है। इस पर यदि कोई इस बात का पता छगाने में लगता है कि 
बाण किसने छोड़ा, वह किस प्रकार का आदमी है, बाण किस ओर से आया, आदि तो जब तक उत्तर 
प्राप्त हो, विष से उसकी मृत्यु हो जायगी। इसी प्रकार इस संसार में जहाँ दुख और कष्ट का बादल 
छाया हुआ है, और बुद्धि पर इतना पदों पड़ा है; यह आवश्यक है कि पहले बाण को निकाला जाय 
अर्थात्‌ माया के पर्दे को निकाला जाय अर्थात्‌ माया के पर्दे को दूर क्रिया जाय और अपने को शुद्ध 
करें बनिस्तरत इसके कि हम ईश्वर या चरम सत्य के अवतार की प्रासि में लगे | इसलिए, बुद्धिए लोगो के 
विचारों का समावेश भी दो इस दृष्टि से 'ईश्बर” शब्द को प्रस्ताव से हटा दिया जाय | 


भिक्षु विवेकानन्द ( थाइलेण्ड ) 


मैं श्री समरसेकर के संशोधन का समर्थन करता हूँ ओर कहूँगा कि “ईइवर” शब्द को प्रस्ताव 
से हटाया जाय क्योंकि इसका अर्थ बहुत विस्तृत है और सभी छे,गो के लिए यह बहुत कठिन है कि 
इसकी व्याख्या कर सके | इसका अर्थ शक्तिमान और ल्रश भी होता है। यदि ईश्वर का अर्थ कोई 
परोक्ष शक्ति से है या स्नश से है तो में असहमत हूँ और यदि इसका अर्थ सत्य, अहििसा और प्रेम है 
तो मैं सहमत हूँ। यदि सम्भव हो तो इस शब्द को हटा दिया जाय। यदि सम्भव नहीं हो तो “वरम 
सत्य! रखा जाय | 


श्री हरदत्तराय ( संयोजक ) 


मैं कुछ उलझन में पड़ गया हूँ। मेरा खयाल था कि ऐसा कोई धर्म नहीं जो ईब्वर को नहीं 
मानता दो | यही मेरा अबवक का विश्वास था | अभी विद्वान्‌ लोगों के भाषणों के वाद यद्द ज्ञात हुआ 
है कि ऐसे विचारक लोग भी हैं जो ईश्वर की सत्ता को नहीं मानते हैं | मुझे बताया गया है कि बौद्ध 
धर्म न तो ईइवर की सत्ता मैं विश्वास ही करता है और न अविश्वास ही करता है। इस बारे में 
वह तदस्थ या चुप है। इसलिए, मैं बुद्धिज्म के बारे में जानने का दावा नहीं करता हूँ और बे जो कहते 
हैँ उसे ही मझे स्वीकार करना चाहिए। अतएव सम्मेलन का उद्देश्य विभिन्न विचारों और पर्मों के 
माननेबाले छोगों को एक-दूसरे के निकट लाने के उद्दे इय के कारण जिससे कि उनमें विभेद का कोई 


श्थदे 


कारण उपस्थित नहीं हो; में अध्यक्ष की अनुमति से संक्ोघन को स्वीकर करते हुए. ईश्वर शब्द का 
हटाया जाना स्वीकार करता हूँ। 





मुनिभ्री सुशीलकुमारजी महाराज 


हम किसी न किसी पर विश्वास करते हैं तो सभी बातों को मानते हैं। अहिंसा, सत्य और प्रेम 
को भी मान लेगे क्‍योंकि परमात्मा को मानते है। श्राचारांग सूत्र में मगवान्‌ ने कहा है कि पहले आत्म- 
वादी बनो और तत्र छोकवादी बनो, फिर कर्मबादी और क्रियावादी बनों | लेकिन प्रश्न यह है कि मैं 
कहूँ कि आत्मा को माने प्रिना कुछ नहीं कर सकेंगे | स्वामीजी कहेंगे कि परमात्मा को माने बिना कुछ 
नहीं हो सकता और बुद्ध भाई कहते हैं परमात्मा शब्द को यदि रखते है तो अनात्मवाद वहाँ है | किसी 
प्रकार की यहाँ कोई शंका की बात नहीं है। मगवान्‌ बुद्ध का सिद्धान्त सबसे ऊँचा गिना जाता है-- 
अनात्मवाद | जैसा कि हमारे यहाँ सबसे ऊँचा सिद्धान्त आत्मवाद माना जाता है | इससे आगे यदि 
हम बढ़ें कि सारे संसार का कर्ता कौन है तो मामछा और भी टेढ़ा हो जायगा और बात बनने न 
पायगी | जैन धर्म कहेगा कि परमात्मा है पर कर्ता नहीं है। जिस प्रकार सगुण-निर्मुण का झगड़ा है 
वैसे ही जैन धर्म भी मानता है कि परमात्मा तो है, पर उसकी स्थिति कर्ता की नहीं है। जैसा कि बेद 
ने कहा है-अहम्‌ ब्ह्मास्मि, तत्वमति और सर्वम्‌ खल इृदम्‌ ब्रह्म-यद्द सही है | पर जहाँ कर्ता का प्रश्न 
आ गया और हम व्यवहार की जमीन पर उतरेंगे तो मुश्किल बन जायगी | 


एक छोटी सी बात । भगवान्‌ बुद्ध का स्मरण कर लें कि--भगवान्‌ बुद्ध से क्रिसीने पूछा कि 
संसार का बनानेबाल्य कौन है तो वह चुप रहे । वह मानते थे कि कुछ ऐसे प्रश्न हैं जो अवक्तब्य हैं 
ओर उन पर मौन रहना चाहिए, बोलना नहीं चाहिए | बहुत पूछा गया तो प्रइनकर्ता ने कहा कि यदि 
हम जानेंगे नहीं कि कोन बनानेवाला है तो हम समाधि, भक्ति और प्रेम किसका करेंगे ! उन्होंने कद्दा 
कि तुम्दारी बातें सच्ची हैं | एक बात कहूँ कि तुम रास्ते में चले जा रहे दो और रास्ते में किसी चलने- 
वाले को मूछित पाते हो तो तुम उसके निकट पहुँचकर क्‍या करोगे ! क्‍या तुम पूछोगे कि तुम्हारा पित्त 
कौन है, जाति क्‍या है, आदि या सबसे पहले उसकी मूर्छा दूर करने की कोशिश करोगे ओर जब बह 
स्वस्थ द्वो जायगा तो स्वयं श्रपनी जाति आदि बता देगा | आज सारा जगत्‌ मूर्छित है। श्राज हम इस 
भाषा के द्वारा नहीं कह सकते कि यह जगत्‌ क्‍या है श्रौर इसका बनानेवाल कोन है, परमात्मा कौन 
है, मनुष्य ही स्वयं परमात्मास्वरूप है या कोई दूसरी सत्ता, आदि ! यदि हम इन्हीं तस्वों पर बहस 
करते रहे जो प्रइन लाखों वर्षों से इल नहीं हो सक्रे और दम सब के बाद भी हल होने को नहीं हैं तो 
यही श्रेय है कि मूछा दूर करने के लिए पहले प्रेम से जुट जाय॑ | 


भगवान्‌ मद्दावीर से जब पूछा गया कि सत्य क्या है, उन्होंने कद्दा-तं सच्चं खह भयवं अर्थात्‌ 
सत्य ही भगवान्‌ है, अहिंसा दी भगवती है | वेद, जैन, इस्लाम और बुद्ध सभी धर्म मानेंगे कि सत्य परमे- 
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श्वर है, भले परमेश्वर सत्य है में विरोध हो और धर्म संकट उत्पन्त हो जाय। हमें धर्मसंकड छांना' 
श्रमी४ नहीं है। हमारा अभीश परवूपर प्रेम उत्पन्न करना है। मस्जिद, मन्दिर या गिरजा में खुदा 
मिलता है तो ठीक है हमें तो दिछ में ही मिलता है। जो अक्षर जिसे पसन्द हो ले लें-जुद्ध, महावीर, 
राम, कृष्ण, मुहम्मद | जिस शब्द से प्रेम, सत्य प्यारा लगता हो मान छीजिये | उसे प्रेम कीजिये और 
सभी उसीके सद्दारे एकत्र दो जाय॑ और एक सूत्र में बंध जांय | 


स्वामी सत्यानन्द ( मलाया ) 


मैं विचारों के आदान-प्रदान को बहुत गौर से सुन रहा था जो प्रथम प्रस्ताव के सम्बन्ध में 
चैल रहा था । मैं विभिन्‍न धर्मों के तुलनात्मक अध्ययन का विद्यार्थी होने के नाते नप्न निवेदन करना 
चाहता हूँ कि एक बहुत ही सूक्ष्म भेद पर प्रहार हुआ है | बुद्ध धर्म का विद्यार्थी होने के नाते-हीनयान 
और मह्ययान सिद्धान्तों के अध्ययन के नाते में जानता हूँ कि बुद्ध हमेशा अपने को तथागत कहां 
करते थे जितका अर्थ होता है कि जिसने सत्य को पा लिया है। हमछोग उपनिषद और गीता में पाते हैं 
ब्रह्चकों तत्‌ कहा गया है या चरम सत्य | इसलिए में स्वयं अठुभत्र करता हूँ. और जिन्होंने धर्मों का 
तुलनात्मक अध्ययन किया है-बुद्ध और हिन्दू धर्मों और दर्शनों का, वे इस तथ्य पर आते हैं. कि 
जहाँ तक धर्म के मूलभूत सिद्धान्तों का प्रश्न है उनमें कोई मेद नहीं है। इसलिए, प्रस्ताव में “चरम 
सत्य या ईश्वर! रखा जाय बनिस््रत कि जैता अभी प्रक्षाव में है ( चरम सत्य-ईश्वर ) | 


श्री र्माप्रसाद मुखर्जी ( अ्यक्ष ) 


बहुत देर तक आलोचनाएँ हुईं। यह आज का नहीं, बल्कि धर्म का जो यह फक है 
उसीको लेकर यदि हम बहस करते रद्दे तो विश्वथर्मं सम्मेछन के बदले यहाँ एक धर्म की ही बातें 
प्रारम्भ हो जायगी । ऐसे तो स्वामीजी ने कहा है कि संतरा को खोलने से मीतर प्रथकत्व नजर आ 
जाता है। भीतर की विभिन्नता तो बहुत है। इसीसे जो प्रस्ताव हुआ है. उसमें तीन संशोधन आये 
हैं--( १) चरम, सत्य और ईइ्वर दोनों शब्दों को निकाछ दिया जाय, (२) ईश्वर को 
निकाल दें और ( ३ ) चरम, सत्य या ईश्वर रखें--जित धरम से जो आ जाय उसको वे अपना मान 
लैंगें। इस पर मतगणना हुई है और जो इसके बाद का रूप है वह यह है कि सत्य के बाद ईश्वर का योग 
हुआ है प्रथम संशोधन स्वीकार नहीं हुआ । 


चतुर्थ प्रस्ताव 


श्री वान कादिर इस्माइल( मलाया ) 


प्रस्ताव उपस्थित करते हुए कहा कि जैता हम लोगों ने स्त्रीकार किया है कि धर्मों के मूलभूत 
सिद्धान्त विश्व-बन्धुत्व के लिए, अत्यन्त आवश्यक है और इसलिए उसीको क्रियान्वित करने के लिए 
यह आवश्यक है कि धर्मो के मूलभूत सिद्धान्तों और उपदेशो की शिक्षा विश्व के सभी राज्यों 
में सभी लोगों को अनिवार्य रूप से दी जानी चाहिए। मुझे विश्वात है कि प्रस्ताव सर्व सम्मति से 
स्तरीकृत होगा । 


श्ष्प्प्प 


हे 


श्री स्वानन्द स्वामां (गंगानत्रा ) 


हि 


हम छोग सभी भाई-भाई हैं। कभी भाई-भाई में भी झगड़ा हो जाता है। इससे यह प्रस्ताव बहुत 
ही सुन्दर है कि उनमें कभी झगड़ा हो ही नहीं | वेद में कद्दा है, अहिंसा, प्रेम और ब्रह्मचर्य को 
फर्मकाण्ड मैं प्रथम स्थान दिया जाय । मतलब कि इन्सान जैसा कम करेगा वैसा ही भोगेगा । 


पहले मातृ भव, पितृ भव तब देवों भव | ईश्वर सारे संसार के पिता और समी लोग परल्पर भाई- 
भाई हैं | उपासना में रख दिया कि परमात्मा पिता है। सभी उपासक भाई-भाई हैं। मतभेद के ऊपर 
वेद के शान काण्ड में कद्ा गया है कि आत्मा एक है। पर जिस प्रकार दाँत ते कभी जिहा कट जाती 
है तो कोई दाँत को तोड़ नहीं डालता क्योंकि जिसका दाँत है उसीकी जिह्ा भी है | इसी प्रकार जब वेद 
ने एकात्मबाद रखा तो जिसका हिन्दू; उसीका मुसलमान, क्रिश्वियन आदि सभी हैं। जहाँ सावंभीम 
आत्मा की सत्ता को माना जाता है वहाँ कोई भेद नहीं है। 


प्रस्ताव सर्व सम्मति से निर्विरोध स्वीकृत हुआ | 
तृतीय प्रस्ताव 


श्री जशवन्त सिंह लोढ़ा 


भारतीय संस्कृति में अनादि काल मैं अहिंसा और प्रेम सन्निहित है | यहाँ के छोगों के लिए, 
कोई नई चीज नहीं है । हमारे देश ने अहिंसा का मार्ग केवल वैयक्तिक, सामाजिक या पारिवारिक 
व्यवस्था में ही नहीं प्रतिपादित किया है बल्कि उसके द्वारा यहाँ राजनैतिक स्वतन्त्रता की भी प्रासति 
हुई है | इसलिए, मैं चाहूँगा कि यह प्रस्ताव स्वीकृत हो । 


श्री भालचन्द्र शर्मा : 


मैं एक संशोधन रखना चाहता हूँ : इस प्रस्ताव मैं यह जीड़ दिया जाय कि “अहिंता, अन्धुत्त 
और प्रेम के सिद्धान्तों के सहारे ही हम ईश्वर के साम्राज्य में पहुँच सकते है। महात्मा गांती के जीवन 
से यह सिद्ध होता है कि अहिंसा के सिद्धान्त को भली प्रकार दैनिक जीवन में अपनाया जा सकता दै वह 
चाहे व्यक्ति हो या अन्य सम्बन्धों से सम्बन्धित हो | भारत में अहिंसा की बहुत शोध हुओ है ओर 
भविष्य में भी होगी | विगत ३० वर्षों में हमारे महात्मा गांधी ने अपने जीवन दर्शन से यह सिद्ध कर 
दिया हैं कि हम जीवन में अहिंसा को पूरे तौर से उतार सकते हैं ।”” हम लोगों ने जो नया सन्देश भारत 
को ही नहीं, बल्कि सारे संसार को दिया है वह संसार के लिए. एक बड़ी चीज है। सारे पाश्चात्य देशी में 
महात्मा गांधी की अहिंसा की बहुत तारीफ हुई है। आज तक का इतिहास है कि हिंगा के बिना कहीं 
भी स्वराज्य दवासिल नहीं किया जा सका लेकिन भारत ही है कि जहाँ अहिंसा से स्व॒राज्य प्राप्त हुआ | 
विश्व के इतिहास में इतना महान्‌ कार्य नहीं हुआ | आज भी उसे देखने के लिए विदेशों से छे.ग 
यहाँ आते हैं । यद्यपि लोग कहते हैं कि धर्म और राजनीति अछा है और राजनीति में धर्म का स्थान 
नहीं है, मद्दात्मा गांधी ने यह सिद्ध कर दिया है, राजनीति में अहिंसा का बहुत बडा स्थान है और उससे 
राजनीति को बहुत ऊँचा उठाया जा सकता है। हा 
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भ्री भूपराज जेन $ 


जो शमाजी ने संशोधन उपस्थित किया है मैं उसका समर्थन करता हूँ क्योंकि ऐसा करने से 
हमारा काम सुचारु रूप से चल सकता है। महात्मा गांधी के जीवन का एक उदाहरण होगा। ऐसे महा- 
चुरुपों की बातें अच्छी छगती हैं। जो काम भगवान कृष्ण नहीं कर सके और पाण्डवों को पाँच गाँव 
नहीं दिला सके वह महात्म गांधी कर सके | 


ढा० हीरालांठ बोपड़ा $ 

यह प्रस्ताव बहुत अच्छा है। इसमें संशोधन को जोइना प्रस्ताव को संकुचित करने के समान 
होगा | इमने किसी भी प्रस्ताव में किसी मी व्यक्ति का माम नही दिया है और यहाँ तक कि भगवान 
शब्द में भी आपत्ति हो रही थी | चूँकि यह सम्मेलन भारत में हो रद्दा है, इसलिए महात्मा गांधी का नाम 
लाना चाहते हैं | हम उन्हें राष्ट्रपिता और ज्योति का मुनारा मी मानते हैं और उनके जीवन से सन्नक 
भी लेना चाहते हे पर यह जरूरी नहीं कि हम उनका नाम यहाँ पर रखें । उनके नाम के बिना ही हम 
उनके नाम को और ऊँचा कर सकते है। यह जरूरी नहीं कि उनके नाम का ल्बल, मोहर या छाप 
छग जाय | मैं भी उनका अनन्य भक्त हूँ और उनके जीवन से बहुत कुछ सीखा है परन्तु संसार के 
लोगों पर यह क्यों थोपा जाय | भगवान महावीर, बुद्ध, शंकराचा्य का नाम नहीं लिया और ईश्वर 
शब्द भी डरते-डरते या? करके लिया अतः किसी भी व्यक्ति का नाम इसके भीतर न छायें और व्यक्तियों 
की अलग रखकर उसे व्यावहारिक रूप में स्वीकृत कीजिये | 
श्री भालचन्द्र शर्मा ने अपना संशोधन बापस छे लिया ओर प्रस्ताव सर्वे सम्मति से स्वीकृत हा । 


पांचवां प्रस्ताव 


श्री जे० पी० शाह ; 

धर्म निरपेक्त राज्य का माने धर्म विरोधी राज्य नहीं होता है | मानब्जीवन के मूलभूत 
मूल्यांकन एवं उसकी आवश्यकता के लिए, यह जरूरी है कि शिक्षा में धर्म के सिद्धान्तों को स्थान मिले | 
श्री जशवन्त सिंह लोढ़ा + 

अभी द्वाल मैं अनेक बिश्वविद्याल्य के कुल्पतियों क्री एक बैठक मे उन लोगों ने यह विचार 
प्रकट किया और यह अनुभव किया कि स्कूलों और कलिजों में धर्म की शिक्षा आवश्यक है | एक 
दूसरी समिति का भी गठन हुआ है जिसके अध्यक्ष श्री श्रीप्रकाश हैं। उन छोगो ने भी यह अनुभव 
किया है कि धर्म की शिक्षा आवश्यक है और उसे लागू करना चाहिए । इसलिए, यह प्रस्ताव बहुत 
जरूरी है। छोगों को यह समझना चाहिए कि उन्हे धर्म की जानकारी और आचरण मे तदनुरूप व्यवहार 
होना चाहिए | इससे विश्व के सारे लोगों में वन्धुत्व की भावना का विकास होगा । इसलिए कृपया इस 
प्रस्ताव को स्वीकृत करें | 


डा० मधुसूदन $ 
मैं इस प्रस्ताव की द्वितीय पंक्ति का विरोध करता हूँ । आप कृपया बतायें कि ऐसा कौन-सा 
धमं है जो राज्य के विरोध की शिक्षा प्रदान करता है ! आप सा्वभौम पधर्मसिद्धान्तों या धर्म के मूल 
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ग्रन्थों को देखें । उदाहरण के लिए उपनिषद्‌ गीता आदि में समस्त मानव जाति के लिए कुछ मदानतम 
शिक्षायें हैं और समस्त मानव मात्र को प्रेम और बन्धुत्व में बाँधने की शिक्षायें भी हैं। तो फिर प्रस्ताव 
में इस पंक्ति की क्या आवश्यकता कि उसमें यह शब्द रहे कि यह आवश्यक है कि धर्म के मूलभूत 
सिद्धान्तों का, धर्म का और अधिक झुद्ध और उन्नत रूप क्‍या द्वो सकता है ! 


स्वामी सहज्ञानन्द ( केरल ) 


अभी जो कुछ भी हिन्दू धमे, इस्त्ाम, क्रिश्चियन धर्म के बारे में कहा गया है वह टीक नहीं 
है। वह सार्वमौम नहीं है। अपने-अपने धर्म का पान करते हुए; हम छोग सभी मिल सकते हैं और 
ईश्वर की इच्छा की पूर्ति कर सकते हैं | साथ ही कृष्ण की शिक्षा को कि सभी जीव समान है, ईसा का 
प्रेम, बुद्ध की दया, जैन धर्म की मानवता की सेवा आदि को सभी धर्म के छोग आदर से मान सकते 
हैं और जीवन में उनका पालन कर सकते हैं और साथ ही अपने धर्मों पर भी टिके रद्द सकते हैं) इस- 
लिए संशोधन को वापस लेना चाहिये | 


संशोधन का कोई समथन नहीं हुआ और मूल प्रस्ताव जिस रूप में उपस्थित हुआ उसी 
रूप में स्वीकृत हुआ । 
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रा « अधिवेशन *_ | ७ अधिवेशन ७ 


७ फरवरी ६० 


द्वितीय विश्वधर्म सम्मैलन का खुला अधिवेशन ७ फरवरी को रजी स्टेडियम, कलकत्ता मैं आरभ 
हुआ | कलकत्ता उच्चन्यायालय के भूतपूर्व मुख्य न्यायाधीश श्रीरमाप्रसाद मुखर्जी इस अ्रधिवेशन की 
अध्यक्षता कर रहे थे । पावन प्रभात का कण-कण मुखरित हो रहा था। गुलाबी वातावरण ओर 
सूरज की सुनहली किरणों के बीच अधिवेशन श्रारम्म हुआ | 





मोहनलाल ज्ञालान 


स्नागत हैं ! 
हा 
मोहनलाल जालान 


आज द्वितीय विश्व धर्म सम्मेलन की कार्यवाही का छटा 
दिवस है, विगत पांच दिनोंमें सत्य, धर्म, बेराग्य, परमार्थ, अहिंसा: 
शांति, तप, त्याग आदि अनेक तथ्यपूर्ण विषयों पर विचार 
विनिमय हुआ और हमें अनेक विद्वानों एवं महापुरुषों के भाषण 
सुनने का सौभाग्य मिला, हमने कुछ सीखने का प्रयक्ष भी किया है 
और भारतीयता के नाम पर कुछ देने की चेश भी की है, आज का 
खुला अभिवेशन उन्ही महान धर्माचार्यों की वाणी को जन-समुदाय 
ओर जन-साधारण तक पहुँचाने के उद्देश्य से किया गया हे) 
जिन तत्तों एवं सिड्ातो पर एक सीमित समुदाय में विवेचन हुआ 
था ओर जिम निष्कर्ष पर पहुँचने का प्रयास क्रिया गया था उसी 
को सूत्र रूप मै बृहद्‌ समुदाय के सामने आज रखने का प्रयत्न 
किया जायेगा । 


विचार में अपार शक्ति होती है, विचार से अधिक ठोस चीज ब्रह्माण्ड में नहीं है, वस्त॒तः 
विचार ही वे साधन है जो सम्यता को उठाते हैं, वे ऋ्ान्‍्तियाँ पेदा करते है, बहुत से बमों की अपेक्षा 
एक विचार में अधिक डाइनामाइय है, विश्व-धर्म-सम्मेलन का कुछ दिवसीय कार्यक्रम सदूबिचार के 
विवेचन से हमारी श्रांति दूर कर सकने में सहायक होगा; ऐसा हमारा विश्वास है । जैता मैंने पिछली 
बार कहा था, ये धर्म एक ही लक्ष्य की ओर छे जानेवाले विभिन्‍न मार्ग &; यह तो एक निर्विवाद सत्य 
है कि हमारा लक्ष्य सुन्दर है, श्रेष्ठ है, किन्तु मार्ग की श्रेष्ठणा रखने के लिए हमे मूल तत्वों और तथ्यों 
का विवेचन करना द्वोगा, विवेक की कुँजी विद्या नहीं वरन्‌ विवेचन शक्ति है, जान का ग्रसार इस शक्ति 
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के द्वारा होता है और इसीके बल पर मानव में सदू-असदू का सम्यक्‌ शान होता है, उपनिषदों में कहा 
गया है कि “उठो, जागो और शेड्ठ पुरुषों के पास जाकर शान छो |”? इसी ज्ञान की प्रासि के लिए इस 
छोग यहाँ एकत्रित हुए हैं। 

अशान से भेद भाव उत्पन्न होता है। वर्ण भेद, बर्ग मेद और मत भेद ही संघर्ष और हिंसा के 
प्रमुख कारण हैं | हम अपना मत एक-दूसरे के सामने प्रकट करने के स्थान पर जत्न लादने अथवा थोपने 
का प्रयास करते हैं तमी संघर्ष और उसके फल्स्त्रूप विध्यंस और विनाश होता है। आज इम अपने 
मत की एक-दूसरे के सामने रखकर समझने और सुलझाने का प्रयत्न करना चाहते हैं, विरोध के स्थान 
पर अन्धुत्त और संग्राम के बदले शांति की कामना करते हैं, आज के युग में जहाँ आयुर्घों की होड़ 
लगी है, मनुष्य की हिंसात्मक प्रवृत्तियाँ जाग उठी हैं, हमें विनाश एवं विध्व॑ंस से फैवल आध्यात्मिक 
शक्तियाँ ही बचा सकती हैं | मेरा आपसे अनुरोध है कि सम्मेलन की कार्यवाही में जिस निष्कर्ष पर 
हम पहुँचे हैं उसे कार्यान्वित करने की हम सब प्रतिज्ञा करें जिससे आगामी सम्मेलन तक इसका कुछ 
साकार रूप दृर्म दिखाई देने लगे | 

मैं स्वागत-समिति की ओर से उन सभी महानुमावों का आभारी हूँ, जो प्रत्यज्ञ अथवा परोक्ष 
रूप से इस सम्मेलन को सफल बनाने में सहायक हुए हैं, हम उन विदेशी महापुरुषों के भी कृतश हैं, 
जिन्होंने यातायात और अन्य असुविधाओं को झेलते हुए भी हमारे बीच पधारने का कष्ट किया है, 
इस सम्मेलन के प्रेरक के रूप में हम मुनिवर श्री सुशील कुमारजी के भी चिर ऋणी हैं। में कलकत्तें के 
समस्त नागरिकों का भी उनके उत्साह और सहयोग के लिए. आभारी हूँ । 
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सन्त कृपाल सिहजी महाराज 


यह सम्मेलन किसी एक समाज के प्रतिनिधित्व का नहीं है। खुशकरिस्मती से मुझे एक ऐसे 
व्यक्ति मिले जो जाहिर तोर पर तो जैन समाज का लेबल लगाये हैँ पर विचार, भाव आदि में वे सभी 
तसमाजों के हैं। आपको पता है कि इन्सान सबसे वुराना है और समाजें पीछे से बनीं | जब-जब महा- 
पुरुष आये तो समाजें त्रनमीं। उसका उद्देश्य था आत्मतत्व की पहचान ओर जीवन आधार का 
पता पाना | ५०० वर्ष पहले सिक्‍्ख नहीं थे, वे गुरु नानक से शुरू हुए, १३-१४ सी साल पहले मुसल- 
मानों का राज्य नहीं था, २ हजार वर्षों के पहले ईसा के अनुयाय्रियों का पता नहीं था और इसी प्रकार 
५-६ हजार वर्ष पहले जैन मत और बुद्ध मत नहीं था। जब्र-जत्र महापुरुष आये उन्होंने बाइरी और 
भीतरी लिहाज से मनुष्य के दो पहल पेश किये | बाहरी पहलू से मजहब बनाने का जो आदर्श है वह 
यह कि इन्सान का जीबन बड़े भाग्य से मिला है, तो यह जीवन-यात्रा सुख से बीते और यह सार्थक 
हो तथा इन्सान के काम आए। दूसरा अन्तर का पहलू है जिससे बद अपने अन्तर को जान 
सके कि जिससे यह पुतत्ा चल रहा है। अन्तर हृदय सभी आदमियों का एक है, वह 
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चेतन स्वरूप आत्मा है। परमात्मा की ओर से उन्होंने कहा कि सभी आत्मा एक है यद्रपि 
बाहरी लिहाज से वे अल्मा-अतछग बने हैं ) सभी के एक जैसे कान, नाक, द्वाथ, पाँव आदि 
बाहरी बनावट है और परमात्मा ने सभी को एक जैसे उसूल दिये | इसलिए, प्रेम पेश किया | जहाँ 
प्रेम है, वहाँ अहिंसा है । दोनों एक-दूसरे से अविच्छिन्न है। समी मद्गापुरुषों ने एक ही उतूल पेश 
क्रिया कि प्रेम करो, उससे परमात्मा मिलेगा | परमात्मा भी चेतन स्वरूप है। अपने-आप का विश्लेषण 
करो । आत्मा और परमात्मा को भी प्रेम स्वरूप कह गया | उन तक पहुँचने के लिए कहा गया- 
“सां च कहूँ सुन लियो सबै, जिन प्रेम कियो, तिनहीं सब्र पायो |” ईशा ने कहा कि जो अपने भाइयों 
से प्रेम करते हैं, ईश्वर से वहों प्रेम करते है और जो भाइयों से घृणा करते हें, वे सभी झट़े हैं। तो 
प्रेम या अहिंसा जो कहो एक ही के दो पहलू हैं| उसके म्रिना सुख से जीना मुश्किल है | सभी घमम बालों 
ने उस धर्म के लिहाज से उयी पहल को पेश किया । 


अंतर ज्ञान 


महापुरुष सभी समाजों में आये | यदि यह कहा जाय कि महापुरुष किसी एक द्वी विशेष 
समाज में आए तो गलत होगा | जब-जब जहाँ भी महापुरुष आए अपने अन्तर को जानने का 
सन्देश दिया | इसलिए अपने को जानना बहुत जरूरी है। इस दरीर मैं जो चेतन स्वरूप आत्मा है 
उसको जानना है कि उसकी जाति क्‍या दै। मजहबत्र के लिहाज से हम मुखतलिफ मजहतों के व्थुल 
लगाये हैं। मुबारक है, चादे जिस किसी समाज में रहो पर इतने ऊँचे चढ़ जाओ कि सारे मनुष्य की 
एक ही जाति है । अपने-अपने मुख्लतलिफ मजहय के उदाहरण और उद्धरण पेश करके लोगों ने इसी 
सत्य को सिद्ध किया है | 


दूसरा पहल यह दै कि यह जो चेतन स्वरूप आत्मा है, उसकी जाति के लिहाज से आप समी 
एक हैं| उसका कोई नाम नहीं है। महात्माओं ने मुखतलिफ नाम रम्ने हैं। हम नामों पर कुर्बान हैं | 
किसी ने कह्दा सत्य ईइबर है, सत्य केवल एक है ओर महात्माओं ने उसे विभिन्न प्रकार से कहा है | 
उसे क्िसीने अल्झा, किसीने राम या ओर नामों से कहा। परन्तु हम सभी उसीके पुजारी हैं 
जिस चरम सत्य और वास्तविकता को मुखवलिफ महात्माओं ने अल्ग-अलग नामों से पेश किया । 
उसीको पाने के छिए हम मुखतलिफ समाजों में दाखिल हुए हैं। उसीको पाने फे लिए ये विभिन्न 
समाजे स्कूल या कॉलेज हैं जिनमें इसलिए दाखिल हुए कि जीवन-यात्रा सुख से बीती और हम जीवना- 
धार को पा सके | इस शरीर से जुदा द्वोने पर कोन-सी जात रह जाती है ? महापुरुषों ने बयान किया 
है कि एक ही हकी जलवागर सभी में है। अपने-अपने निजी खयाल पेश करने पर भेद इसलिए कि 
उचित शान का अभाव द्वोता है। मैं किसी एक समाज की दैसियत से नहीं पेश कर रहा हूँ । संभी 
समाजों के सामने स्वयं और प्रभु को जानने का आदर्श है तथा यह जीवन सुख से बीते | पर आज 
की क्या दशा है ! यदि वे महापुरुष पिर से आ जायें तो देखकर वे यही कहेंगे कि मेरे ही अनुयायी 
मेरे उपदेशों पर नहीं चल रहे हैं | सभी ने यही कहा कि ऐ इन्सान प्रेम और अहिंसा से काम करो | 
अहिंसा सबकी जान है। आज जमाना बदल रहा है, उसका कारण क्या है ! 
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अपरा विद्या 
] 


जो अपरा विद्या की प्रारम्भिक बातें हैं उनके उद्देश्य बहुत अच्छे हैं। पोधियों आदि को पढ़ने 
की महापुरुषों ने क्‍यों तालीम दी ! हमने क्‍या किया १ केवल तोते के रटने से काम नहीं चणेा ; 
उससे नहीं पढ़ना ही अच्छा है | जरूरत है कि तालीम को समझी और उसे जीवन का हिस्सा बनाओ | 
धोथियों को पढ़ने आदि से यही पता चल्ता है कि महापुरुषों ने क्या रास्ता बताया है। रघ्ष्म-रिवार्जों 
का भी उद्देश्य एक यही था जो विभिन्न स्थान आदि के मेदों से विभिन्न समाजों में बदल गये । 
उदाहरण के लिए सतिक्‍्खों के बीच जाँय तो शिर ढंककर गुरुद्वारे में जाने की प्रथा, गिरिजा में जाय॑ 
तो क्रिशिचियनों के यहाँ शिर खोलकर जाने की प्रथा | पर यदि उद्देश्य की ओर ध्यान दें तो सभी में 
एक है। अरब में पानी की कमी है तो वजू कर लो, जहाँ पानी और भी कम हो, तो मिट्टी से सफाई 
करने की प्रथा और जहाँ पानी अधिक है तो बिना स्नान के पूजा नहीं | मतलब सभी का एक ही है कि 
चैतन्य होकर बैठो | अन्तर तो एक है, वहाँ भेद कहाँ है ! 


हर व्यक्ति ने जिस्म का एक पुतला पाया है पर १०, २०, ३० या उससे अधिक उम्र दो 
जाने पर भी यह पता नहीं कि यह जिस्म क्या है ! उसके रॉबारने और ठीक रखने के बारे में बहुत 
जाना पर यह नहीं जाना कि उसका बनानेवाल्य कोन है और वह कौन-सी शक्ति है जो इसमें कैद है 
ओर ९ दरवाजों के रहने पर भी नहीं निकलती या निकलती तो पता नहीं किस रास्ते. से निकल जाती है ! 
उसे चरम सत्य या वास्तविकता कहते हैं | उसे महाणुरुपों ने अपने-अपने तरीके से किसी ने परमात्मा 
कहा, किसीने अब्ला कहा या ओर कुछ कहा । यह जो प्रारम्मिक तरीके बनाये गये थे उनके उद्देश्य 
बहुत ऊँचे थे | परन्तु हम सिर्फ लकीर के फकीर बन यये-प्रजा हो गयी पर यह पता नहीं कि किसकी 
प्रजा हुई ? आज जमाना बदल रहा है और लोग पूछते हूं कि इनमे क्‍या दाम है ? पर प्रारम्भिक कदमों 
की भी जरूरत है ओर अगर नहीं दे तो बस केवल खाओ, पीओ और मौज करो | ठीक तो यह है कि 
किसी समाज में रहो, उसके उद्देश्यों को जानो, अपने-आपको जानो, अपने जीवन आधार को जानो, चाहे 
जिस नाम से भी जानो | जिस नाम से भी उसकी याद करोगे, वह दर्शन देगा | बिचारने की जरू 
रत है कि हम कहाँ बैठे हैं, क्या सोच रहे हैं, क्या हो रह्य है ? आदि मुनिजी में सोचा और यह सम्से- 
छन का रुप प्रस्तुत हुआ । जरूरत इस बात की है, इस हकीकत को पेश करने के लिए विश्लेषण करने 
की जरूरत है ओर उसे आपको जानना है । अमेरिका में मुझसे पूछा गया कि आपने सत्य को बहुत ही 
सरल तरीके से पेश किया है तो यह इतना कठिन क्यों बना है। मैने उत्तर दिया कि जिन्हें सत्य का दर्शन 
नहीं हुआ दै बे इधर-उधर निरर्थक भटकते और डन्‍्डे पीटते रहे हैं और उनकी व्याख्याएँ समझने में बहुत 
ही कठिन हैं | समझने की तो जरूरत यह है कि मनुष्य की जात एक है | हरणएक समाज मुबारक परन्तु 
उचित ज्ञान की जरूरत है | पर जो लेबल से ऊपर नहीं उठा वह क्या पेश कर सकेगा | वे महाघुरुष 
जिन्हें रोशनी मिली है, हमेशा कहते रहे हैं | इतिहास है कि पहले भी मह्ापुरुप आपस में मिला करते थे | 
यद्द सम्मेलन कोई नई चीज नहीं है। यहाँ वेदव्यात के जरथुस््र से मिलने की बात बतायी जाती है; 
तुलसीदास के बारे में भी बाहर जाने की वात कही जाती है| वैज्ञानिकों, डाक्टरों आदि की तर आत्म- 
वेत्ताओं के भी सम्मेलन होते रहे हैं पर आज हम एक-दूसरे से मिलना ओर एक-दूसरे को समझने की 
कोशिश करना भूल गये | हम केवल अपने-आप को ही सबसे ऊँचा समझने लगे । वास्तव मैं ऊँचे सभी 
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है परन्तु हम छकीर के फकीर बनकर संक्ुचित हो गये हैं नहीं तो हम सभी तो एक ही हकीकत के पुजारी 
है | सभी इन्सान एक है| समी प्रतिनिधियों ने इस सम्मेलन में मी अपनी-अपनी धर्म पुस्तकों से इसी 
सत्य को पेश किया है | 


व 


डा० रमाप्रसाद मुखर्जी ( अध्यक्ष ) 
हम सभी इत विश्वधर्म-सम्मेलन के आयोजकों के प्रति श्रोर विशेषकर उसके प्रेरक मुनिश्री 
मुशील कुमारजी मद्वाराज के बहुत ही झनज्ञ हैं. कि उन्होंने निकट एवं दूर के विभिन्‍न देशों के प्रति- 
निधियों को एक मंच पर मिलने का अवप्तर प्रदान किया दे | 
सभी दृश्यों से दिल्‍ली का सम्मेलन बटुत ही सपल रहा | 
इसने सभी वर्गों के लोगों में धरम, सहिष्णुता, प्रेम एबं सत्य के 
आदरशों को प्रसारित करने की भावना को जगाया। यह बटुव ही 
सुन्दर स॒योग है कि इसका द्वितीय अ्रधिवेशन बंगाल में हो रहा है, 
जो श्री चैतन्यदेव, श्री रामकृष्ण परमहंस श्रौर श्री श्ररविन्द की 
जन्मभूमि है। फिर यह स्मरण दिलाने की में कोई आवश्यकता 
नहीं समभता कि बंगाल के अ्रन्य दो महान पुत्रों-स्वामी विवेकानन्द 
, और राजा राममोहन राय का जीवन के नेतिक मूल्यों के विकास 
डॉ० मुखर्जी में क्या योगदान रहा है ! 





इस अधिवेशन के लिए. निर्वारित विचारणीय विषय हैं-- निरख््रीकरण एबं विश्व-शाब्त 
के लिए आधार के रूप मैं अ्रहिता, विश्वअन्धुत के लिए धर्म की आवश्यकता तथा धर्म 
श्रौर विशान ! में संक्षेप में इन्हीं विषयों से सम्बन्धित कुछ आधारभूत तथ्यों पर प्रकाश टालने का 
प्रपन्म करूँगा ! 


इस संसार में मनुष्य इंश्वर की सर्वो कष्ट कृति है। मनुष्य की तीन प्रमुख आवश्यकताएँ हैं- 
शारीरिक, मानतिक एवं श्राध्यात्मिक | राज-मैता एवं सामाजिक नेता उसकी भोतिक आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिए प्रवत्नशील रहते हैं। लेखकों की कृतियाँ-सादित्यिक, दाशनिक, वैज्ञानिक एवं 
शैक्षणिक सुविधाएँ बहुत हद तक मनुष्य की मानसिक एबं भीतिक भोजन की पूर्ति करते है। 
आध्यात्मिक श्रावश्यकताश्रों की पूर्ति केवल बहिदृशि की तुलना में मन की श्रन्तर दृष्टि से ही 
ही सकती है। 
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भोतिक प्यश्स 

की 

जब्र मनुष्य स्वार्थपरक विचारों से प्रभावित होता है, तो वह सदा अच्छा भोजन, सुखद निवास, 
श्रधिकाधिक शक्ति, पद एवं धन के संचय की संमावनाओं की खोंज करता है और उसे श्रपनी जाति 
के लिए. चिरस्थायी बनाने का प्रयास करता है | परन्तु इन भौतिक आवश्यकताओं एवं सु्खों के 
परे एक रहस्यात्मक क्षेत्र है, जो भौतिक घिषयों की दासता को स्वीकार नहीं करता है। उसे ज्षेत्र के 
चार्ये ओर जो रहस्य का आवरण है, वह श्रनेक प्रश्नों और समस्याओं को जन्म देवा रद्वा है और जो 


उन साधु, सन्त और मद्दात्माओ्रों को मी चकमे में डालता रद्या है, जो शास्वत्त सत्य और आध्या- 
त्मिक सत्य की खोज में लगे रहते श्राये हैं। 


धर्म श्रनुभव की वस्तु है। यह्द निद्रा से जाग्रतावस्था की प्राप्ति नहीं है, बल्कि अपने स्व का 
विकातत एवं परिवर्तन है। यह्द बुद्धि के विकास-क्रम मैं एक नयी कड़ी नहीं है, बल्कि श्राध्यात्मिक 
घरातल पर अपने व्यक्तित्व का उत्कष है। यह अह्मदर्शन है, जिससे सत्य का दर्शन और विश्व तर्वी 
का सान्चात्‌ शान होता है | हम लोग उसकी आराधना नहीं करते हैं, जिसे समझ सकते हैं; बल्कि उसकी 
आराधना करते हैं, जिसे समक नहीं सकते | वह सत्य का अ्रनजाना भणडार है, जहाँ बुद्धि नहीं 
पहुँच सकती ! सभी धर्मों मैं एक रहस्यात्मकता है, जिसकी व्याख्या व्याकरण या तर्क के द्वारा 
सम्भव नहीं है। वास्तविक धार्मिक श्रनुभव को स्पष्टता, सरलता, शुद्धता एवं श्रानन्द की संशा 
देते हैं | इसमें वास्तविकता की शक्ति एवं दबाव का श्रनुभव होता है। यह एक अ्राध्यात्मिक 
खोज है, निर्माण नहीं | जिसे अ्रनुभव होता है वह ईश्वर की उपस्थिति श्रौर सत्ता का अनुभव करता 
है। श्रानन्द के प्रकाश-पुंज के पारावार मैं उसके सत्ता सम्बन्धी छुद्र विचार ट्ूब जाते हैं। 


बीभत्स धर्स 
के 


दूसरी ओर मनुष्य जब्न रूढ़ियों और सत्ता निजी एवं भौतिक सुखों की प्यास से ग्रसित हो जाता 
है, तो उसमें आर्थिक, राजनीतिक स्थिति का उद्भव होता है| इस परिस्थिति मैं वह स्वार्थी श्रीर उत्पीड़ुक 
बन जाता है | इतिहास दृध बात का साज्ञी है कि धर्म के नाम पर अनेक काणड हुए. हैं, जिसके बारे 
मैं कोई बहस नहीं की जा सकती | क्‍या हम लोग नहीं जानते कि धर्म के नाम पर युद्ध लड़े गये, 
जिनमें निरीह निर्दोष लोगों का खून बढाया गया ! इस प्रकार मनुष्य मनुष्य का शत्रु बन जाता है। 
हम लोग इसे किस प्रकार भूछ सकते हैं कि जेस्सलम में ईसा की मजार पर खून की नदियाँ बहीं ! 
एक मजार की रक्षा के लिए. श्रनेक कब्रों का“निर्माण किया गया | क्या यह धामिक श्रादर्शों की 
विडस्त्रना नहीं है ! हत्याएँ, बलात्कार आझ्रादि काण्ड एक ऐसे महापुरुष के नाम पर किया गया, जो 
स्वयं शांति-पुत्र था और जिसने श्राजीबन इस बात का उपदेश दिया कि यदि कोई एक गाल पर 
चपत लगाये तो उस श्रोर दूसश गाल कर दो, परन्तु प्रतिरोध की भावना मत लाझो। क्‍या 
अरब के मुसलमानों ने पवित्र कुरान में स्पष्ट शब्दों में इस उपदेश के बाद भी कि-धर्म में कोई जोर, 
दत्ाबव और हिंसा नहीं होनी चाहिए), गैरम॒स्लिम जगत्‌ में भयंकर ताशडब नहीं मचाया, जुल्म नहीं 
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ढाये और वह सभी श्रपने विशिष्ट धर्म एवं बिश्वासों के प्रचार के धार्मिक पागलपन एवं उन्माद 
मैं श्राकर क्या हम लोग बार-धार की उन घटनाओं से मिज्ञ नहीं हैं, जिसमें कि पवित्र मन्दिरों, पूजा- 
स्थलों का बिनाश किया गया ! क्‍य हम यह नहीं जानते हैं कि केवल किसी दूसरे धर्म को व्दों पर 
प्रतिष्ठित करने के उद्देश्य से और एक धर्म को बलपूर्वक हटाकर लोगों पर दूसरा धर्म लादा गया ! 


भारत-विभाजन के समय मं क्‍या धर्म को एकदम निम्न स्तर पर नहों घसीटा गया; 
धार्मिक आरादर्शों के प्रचार के नाम पर हम लोगों ने खून की होली खेली । मकानों, ग्रा्मों और शहरों को 
अग्नि की लपेट मैं जलते तथा शान्तिपूर्ण नागरिकों की छूट तथा अपने सतीत्व की रक्षा में नारियों 
को स्वेच्छा से जीवन का उत्सग्ग करते हुए देखा है। स्त्रियों और बच्चों की निर्मम हत्याएँ की गयीं 
और लोगों पर वर्शनातीत कद्दर ढाये गये, श्रनगिनत लोगों को उनकी बपोती, घर-द्वार छोड़कर 
दूसरे स्थलों मैं शरण ग्रहण करने के लिए खदेड़ा गया। 

ये सभी घटनाएँ इस कारण से घटी कि जो अ्रधिक शक्तिराली एवं सत्ता में था, उसने अपने 
ही धर्म को सर्वोत्तम एवं सच्चा माना और अ्रन्य सभी वर्मों को भूठा एवं मन की कोरी कल्पना 
समभा । इस प्रकार के दृष्टिकोण समाज मैं श्रशान्ति, शंका, देप, ईर्भावना, वर्ग-बरिद्वेप आदि को जन्म 
देकर जीवन को नितान्त अ्रसहनीय बना डालते हैं) क्या यह उन सन्त महःत्माश्रं के उपदेशों की 
विडम्बना नहीं है, जिन्हें ये अ्ततायी स्वयं शिर पर चढ़ाते है ! इस प्रकार धर्म जो जीवन की प्रताड- 
नाश्रो से व्यथित लोगों को शान्ति प्रदान करने के लिए. था, उनकी यन्त्रणाश्री, निराशाओं एवं 
कलेष का साधन बन गया । 

इसमें श्राश्चय नहीं कि इस प्रकार की घटनाओ्रो से धर्म के महत्व एवं आशाशओं के प्रति 
लोगों के विश्वार्सों को ठेस लगती है । इस प्रकार की घटनाएँ धर्म एवं सच्चाई के मार्ग को अ्रवरुद्ध 
करती हैं | हालाकि इससे यह भी सिद्ध नहीं होता है कि धर्म श्रसफल रहा है और मनुष्य सत्य एवं 
प्रेम पर विश्वास नहीं कर सकता है | 


ऐसा क्‍यों ? 
७ 

प्रथम विश्वयुद्ध से प्रताड़ित विश्व ने श्रर्थनीति एवं राजनीति की आरधार-शिला पर राष्ट्र 
परिषद्‌ को जन्म दिया, परन्तु थोड़ें द्वी समय में इस परिषद की आधार-शिला के उद्देश्य अस्थिर एप 
कमजोर सिद्ध हुए | पर ऐसा क्यों हुआ ? इसका कारण यट था कि इसके पीछे कोई मानवीयता या धर्म 
का समन्वयात्मक बन्धन नहीं था | सफलता के मद मेँ उन्मत्त, जो भौतिक उत्कर्ष पर श्आधारित था, 
राष्ट्रों ने अपने पड्ोसी राज्यों पर हुकूमत करना चाद्ा और इसमें धर्म एवं सहिष्णुता की भावना का 
श्रभाव था। श्रपनी सीमाश्रों के विस्तार पर करिबद्ध लोगों के नेतृत्ववाले देशों ने श्रपने से कमजोर 
पडोसी देशों पर आक्रमण किया और अपने कार्यों के श्रोचित्य को मनोनुकूल धार्मिक एवं सांस्कृतिक 
आदर्शों का प्रसंग उपस्थित कर सिद्ध करने का प्रयास किया । द्वितीय विश्ययुद्ध ने उन देशों को 
आ्ाजद्ध कर लिया, जो श्रपने को सुसंस्कृत एवं सभ्य होने का दावा करते थे | जिसकी लाठी उसकी मैंस' 
के नाम पर संह्वार एवं विनाश का सामप्रायय सारी प्रृथ्वी पर छा गया। इस युद्ध की समासि पर संयुक्त 


श्ध्ट 


राष्ट्रसंघ का जन्स हुआ | इसके बाद भी कोरिया, दिन्दचीन, मिश्र, हंगरी और तिब्जत की पेटनाएँ 
अ्राँखों की पट्टी को खोलनेवाली हैं। श्रत्र इसे स्वीकार किया जाता है कि एक मानब-परिवार एर्य 
विश्व-बन्धुत्व की भावना के विकास के लिए, किसी संस्था को जीवित रखने के लिएए केवल राजनीतिक 
उसल ही काफी नहीं हैं | इस विचार के कारण यूनेस्को तथा तत्पकार की श्रन्य संस्थाओं का जन्म 
कम विकसित, पिछड़े या कम प्रगतिशील देशों और लोगों की सांस्कृतिक एवं आर्थिक स्थितियों 
की उन्नति के लिए हुआ | 


समनन्‍्वय-मंच 
् 


यदि सभी लोगों को एक विशाल परिवार के सदस्य की तरद रहना है, तो वह एक समन्व- 
यात्मक मंच से ही सम्भव है और यह मंच प्रभावी एवं सफल तमी द्ोगा, जब वह एक धार्मिक एवं 
सांस्कृतिक मंच होगा | हम लोग विभिन्‍न देशों और उनके लोगों की संस्कृतियों एवं धर्मों की विवि- 
धताओं से श्रॉखें नहीं मूँद लेते हैं। पर ये मिन्‍नताएँ विश्वत्रन्धुत्व की भावना फे विकास मैं किसी प्रकार 
से बाधक नहीं होगी । विशार भारत उपमहादेश के लम्बे इतिहास पर विहंगम दृष्टि डालने से मालूम 
होगा कि यहाँ किस प्रकार समन्वय का विकास हुआ | अतीत काल से ऋषि एवं दार्शनिक बिप- 
रीत मार्गों, मान्यताश्रों, विश्वा्सों के बाद भी एकता की स्थापना में सक्षम एवं सफल रहे हैं | 


मैं धार्मिक रूढ़ियों की चर्चा नहीं कर रद्दा हूँ और न धर्म के कर्मकारडीय विभिन्‍नताओं की, 
जैसा कि विभिन्‍न देशों के विभिन्न कोटि के लोगों मैं दृश्टरिगोचर होता है, बल्कि मैं उन सर्वतोभद्र 
सिद्धान्तों की चर्चा करता हूँ, जो सभी संरकृतियों एवं धर्मों में विद्यमान हैं | अविकसित देशों के लोगों 
को निस्सन्देह रूप से एक ऊंचे जीवन-स्तर पर लाना है; जिससे सभी एक परिवार के सदस्य बन सकें। 
परन्तु इसे साकार करने के लिए, श्रौर लोगों में विश्वबन्धुत्व की एक भावना को जीवित रखने के 
लिए यद्द श्रावश्यक है कि वे सभी एक ऐसे समस्वयात्मक धर्मसूत्र में आवबद्ध हों, जो सभी धर्मों 
में समान हो | 


सरोजिनी नायड्र ने एक बार कहा था--/“यह धर्म-संसद की बैठक विभिन्न धर्मों, मान्यताओं 
श्र विश्वार्सो के विमेदों की खोज के लिए नहीं हो रही है, बल्कि यह उनको एक सूत्र में श्राउद्ध करने 
के लिए, उस समन्वयात्मक सूत्र के छोर को खोजने के लिए, हुई है। मूल उद्गम, प्रथ्वी की गहराई 
से जलखोत फूटता है, पर वह श्रनेक धाराश्रों, अनेक नदियों एवं उसकी सहायिकाश्रों से होकर बढ़ता 
है। परथ्वी के गर्भ से वे बीज, जो अनेक अ्रन्य बीजों को जन्म देते है, एक छोटे पौधे के रूप में उगते 
हैं, और उसमें श्रनेक शाखाएं लगती हैं | इनमें कुछ नीचे को भुक जाती हैं, कुछ सीधे झाकाश की 
श्रोर जाती हैं, कुछ टेढ़ी-मेढी होतो हैं, कुछ सीधी द्वोती हैं | वे सभी शाखाओं को, जो नीचे की 
और जाकर थके पथिकों को छाया प्रदान करती हैं या जो ऊपर की ओर जाती हैं, उनको भी भोजन 
एक दी मूल से प्राप्त होता है। क्‍या कोई शाखा अ्रपने को भिन्न होने की बात कह सकती हैं! सभी 
मैं फूल समान लगते हैं, सभी में रसप्रवाह भी एक द्वी होता है और वसनन्‍्त ऋतु किसी मी शाखा 
के प्रति भिन्न श्राचरण नहीं करती | वह सीधी शाखाओं को यह नहीं कहती कि देखो, में सारा 
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सौन्दर्य तुम्हें दी दे रददी हूँ और अन्य शाखाश्रों को नहीं दे रही हूँ। इसी प्रकार इम लोग कहते हैं कि 
सभी मत, विश्वास, धर्म के उद्गम एक हैं और वह मानवता की भावना है |” 


मैं यह नहीं कहता कि बढ ईश्वर से प्रास होता है। मैं यह भी नहीं कहता कि ईश्वर ने मनुष्य 
को बनाया। मैं यह कहता हूँ कि मनुष्य अपनी उत्कट आवश्यकताओं में ईश्वर की सृष्टि प्रतिदिन 
करता है। आखिर हमारी वैयक्तिक चेतना के सिवाय ईश्वर है बया ! सौन्दय, सत्य, प्रेम, साइस एवं 
बुद्धि की अपनी आवश्यकताओं के मूर्त रूप के सिवाय ईश्वर क्या है ! 


विस्मति 


ब् 


धर्मों के बीच इस प्रकार की आधारभूत एकता को लोग भूल गये हैं। उन्हीं एकमात्र उपायों को 
जिससे मनुष्य अपनी श्रात्मा को स्वतंत्र कर सकता है, आज भूल गया है | ऐसी स्थिति में उन बन्धर्नों 
को तोड़ना दुष्कर दो जाता है। विस्मृतिवश जो बन्‍्धन आध्यात्मिक रूप धारण कर लेते हैं, वे 
कारागार बन जाते हैं, जिनमें मनुष्य की श्रात्मा अपने निजी भ्रम के वशीमूत होकर कैद हो 
जाती है । 


प्रत्येक बच्चा भ्रपनी माँ को ही सर्वश्रेष्ठ समभता है, परन्तु बह भी दूसरे बच्चों को इसके लिए 
बाध्य नहीं करता कि उसीकी माँ को सभी अपनी माँ स्वीकार करें | इतनी बुद्धि बच्चों मैं भी होती 
है | यदि यही बुद्धिमत्ता विभिन्न धर्मो के अनुयायी भी दिखाये श्रोर दूसरों को अपने घर्मों का परित्याग 
कर किसी एक विशेष घर्म को ही सर्वश्रष्ठ स्वीकार करने के लिए बाध्य नहीं करें, तो समी संघर्ष दूर 
हो जायें । 

मेरा उद्देश्य समस्त मानवों के लिए एक ही सवंसम्मत मन्दिर, मस्जिद या गिरिजाघर की स्थापना 
के पक्ष का समर्थन करना नहीं है और न पूजा, वन्‍्दन, इबादत का कोई एक ही सावंभौम प्रकार उपस्थित 
किया जाय । थर्म काव्य की तरह केवल एक विचार ही नहीं है, यह एक श्रभिव्यक्ति है। ईश्वर की 
श्रभिव्यक्ति सृष्टि की विविधताश्रों मैं विद्यमान है और उस असीम के प्रति हमारी धारणाश्ं की 
ग्रमिव्यक्ति भी व्यक्तित्व की अ्रनन्त विविधता से युक्त होगी। में जिस बात को उपस्थापित करना 
चाहता हूँ, बढ उस उपेक्षित सत्य की जीवित स्वीकारोक्ति की है कि धर्म का श्राधार मनुष्य के स्वभाव 
की सत्यता तथा उसकी विश्वव्यापी आवश्यकता में है, इसलिए, इसकी परीक्षा सदैव द्वोते रहना 
आवश्यक है | 

कभी र ने इस विचार को बड़ी ही सरल एवं सारगभित मापा में श्रभिव्यक्त किया,है-- 

“रत्न कीचड़ मैं खो गया है श्रौर सभी इसकी खोज कर रहे हैं । कोई पूर्व में उसे द्वँढ़ता है 
और कोई पश्चिम मैं । कोई जल में खोजता है श्रोर कोई पत्थर मै, परन्तु दास कबीर ने इन सही 
मूल्यों को पहचाना है और बहुत सावधानी से छिपा कर इसे अपने हृदय के अ्रन्तर में रख छोड़ा है ।” 

सर्वसम्मत धामिक आदरशों एवं सिद्धान्तों पर श्राधारित विश्व-बन्धुत्व तमी सम्भव हो सकता है, 
जब हम कभीर के इस दृष्टिकोश का विकास अपने में करते हैं | 


२०० 


ओऔवन-मिर्माच 
छ 


श्री जपजी साहब ( ३८ ) मैं इस विचार कौ इन शब्दों मैं उपस्थित किया गया है :-- 
“आत्मदमन की लक्षंय बना कर थैर्य को स्वर्शंकार बनाओ, बुद्धि और विवेक को धन और मित 
पर सोने को पीठा जाता है, उत तरद का बनाओ आर शान के हथियार से जीवन-रूपी स्वर्णाभूपण का 
निर्माण करो | ईश्वर का भय तुम्हारा हथौड़ा हो और तपस्या की अग्नि दो, भद्धा की धौंकनी हो और 
उसमें भगवान्‌ के नाम का तरल अमृत हो | इस ईश्वरी मुद्रा-निर्माण के कारखाने मैं सत्य नाम का 
सिक्का तैयार करो | यह उन्‍्हींके लिए, सम्भव हो सकता है; जिन पर इंश्वर की कृपा होती है। भरो 
नानक ! वे भाग्यवान हैं और शांति में निवास करते हैं।” 
जिन नियमों के द्वारा इस सृष्टि का संचालन द्वो रहा है उन्हें वे सभी लोग स्वीकार करते हैं, 
जिन्होंने भी इस पर बिचारा है यद्यपि उनकी श्रमिव्यक्ति विभिन्न भाषाओं में हुईं है । 
ऋग्वेद में इसे “ऋत' कहते हैं, भगवद्गीता में इसे 'नीति' ए॑ परिवर्तित चक्र' कहते हैं। बुद्ध 
धर्म मं इसे “धर्म-चक्र' कहते हैं, जिनमें कर्म-नियम, उतुल्रियम, वीजनीयम, चित्तनियम एवं घर्म-नियम 
सन्निदित हैं। इंसा से १००० वर्ष पूर्व चीन के दार्शनिकों ने सृष्टि के नियमों को 'याँग और यिन! कह्दा 
तथा उसके ७३०० बर्थ बाद एक दूसरे चीनी दार्शनिक ने “ची” कहद्दा, जिसका झर्थ स्वर्ग की 
प्रमुख शक्ति है। ईरान के लोग इसे असाह' या अर्ता कहते हैं | रोमनों में 'रतुम' या 'रेसियो' तथा 
अगस्टाइन के 'पेक्त' का यही श्रर्थ है। 
ताश्रो ( जापान एवं चीन का धर्म ) के अ्रनुसार इसे ताओो का मार्ग कहते हैं | यही नागाजुन 
का धर्मकार्य श्रौर अश्वघोष का भूततस्व है | 
प्लेटो ने इसे “यूनिवर्सल्स! कहा और पश्चिम के स्टोइक दाशंनिकों ने इसे 'लोगोस” कहा | 
हेबू ने इसे 'इ-टलेक्ट ऑफ गॉड' ( ईश्वर का शान ) और स्पीनोजा ने 'नैचुरा नयुरा' कहा तथा 
शेली ने इसे क्रियात्मक शक्ति और बर्गसन ने 'एलान वायटल' कहा | ब्रैडले कहता है कि चूष्टि 
की इन विभिन्नताश्रों मे हमने पूर्ण शान्ति एवं व्यवस्था का विरोधी सारे संसार में कुछ नहीं पाया | 
इस लोगों को कहीं भी बिरोधी तत्व का कोई चिंह नहीं मिलता है। 


धर्म और विज्ञान 


बहुत लोगों की ऐसी धारणा है कि धर्म और विशान परस्पर एक-दूसरे के विरोधी हैं, परन्तु 
यह पूर्रा रूप से श्रसत्य है। वैज्ञानिक खोज श्लार्मिफ या दाशौनिक तथ्यों की विरोधी नहीं हैं, बल्कि वे 
दोनों श्रभिन्न रूप से एक-दूसरे से सम्बन्धित हैं । संसार के कुछ मद्दान वैज्ञानिकों ने धर्म की आवश्य- 
कता एयं भद्ृत्त्व पर बोर दिया है । में कुछ महान वैज्ञनिकों के विचारों को उन्हींके शब्दों में उपध्यित 
करता हूँ। 

फ्रायड कहता है--“मेरे लिए यह आश्चर्य प्रतीत दोता है कि हम लोगों की वर्तमान शिक्षा- 
पद्धति इंश्वर की कृतियों की शिक्षा के श्रध्ययन के बदले मानवीय कृतियों के श्रध्ययन पर श्राधारित है।” 


२०३१ 
२६ 


सर आइजक न्यूटन ने कद्ा--“ैं यह नहीं जानता कि संसार के लोगों को मैं कैसा प्रतीत 
दोता हूँ, परन्तु जहाँ तक मैं श्रपने को समझता हूँ, मेरी स्थिति केवल समुद्र-तट पर खेलते हुए एक बच्चें 
के समान है | मैं कमी किसी साधारण पत्थर के टुकड़े से श्रधिक चिकने भ्रोर सुन्दर टुकड़े की खोज में 
अपने को उलकाय रहा, जहाँ मेरी आँखों के सामने सत्य का विशाल महासागर श्रद्धृता पड़ा है |” 

थौमसन, जो अ्रवाचीन भूत विशानवेत्ताओं मैं मह्दान माना जाता है, ने अपने विचारों को इन 
शब्दों में प्रकट किया है--“जैसे-जेसे एक चोटी के बाद दूसरी चोटी का हम पता लगाते जाते हैं, हम 
लोगों को लगता है कि श्रभी भी रहस्य और सौन्दर्य से पूर्ण एक विशाल ज्षेत्र सामने पड़ा है, परन्तु 
इम लोग श्रपने लक्ष्य या क्षितिज को नहीं देख पाते हैं। हम लोगों को ऐसा ही प्रतीत होता है कि 
अभी-श्रभी इससे भी ऊँची चोटियों हैं, जिनमें श्रौर भी ्रधिक श्ञान एवं सम्भावनाएँ भरी हैं। ये 
सभी उस भावना को बल देती हैं, जिसकी सत्यता विज्ञान की प्रत्येक प्रगति से सिद्ध होती है कि 
ईश्वर की कृतियाँ मह्दान हैं |”? 


मैं इस विषय को सर जेग्स जीन्स के उद्धारण से समाप्त करता हूँ, जो एक मद्दान ज्योतिषी हैं, 
जिन्होंने इस प्रश्न का विश्लेषण निम्न प्रकार किया है | 

श्राधुनिक भूत-वैज्ञानिक का दृष्टिकोण विश्व के समस्त भूत तत्वों को तरंगों के रूप में 
देखने का है, जो ( श्ैटल्डे वेप्त ) बन्द तरंग हैं, वे पदार्थ कह्दे जाते है और जो खुले हैं उन्हे, गति या 
प्रकाश कह्दा जाता है | ऐसा कहना कम-से-कम सुरक्षित है कि गत कुठु वर्षों में शान-ल्लोत के प्रवाह 
में काफी तीच्ण मोड़ आये हैं| तीस वर्ष पूर्व हम लोगों की धारणा थी कि हम लोग यान्त्रिक प्रकार 
की चरम सत्यता की प्राप्ति की ओर द्रुत गति से अग्रसर हो रहे हैं, जिसमें ऐसा प्रतीत होता था कि 
श्रनन्त मिश्ित-अणपरमाणु भरे पढ़ें हैं और एक समय निरर्थक परिणाम-निरुद्देश्य अंध शक्तियों 
के श्राधीन होकर उत्पन्न कर सकते हैं और श्रन्त में मृत संसार के निर्माण के लिए शांत हो सकते 
हैं। इस पूर्णतया यान्त्रिक संसार में उसी अंध शक्ति के जीवन-चक्र का व्यतिक्रम हो गया है। एक 
छोटा-सा कण या श्रनेक छोटे कण इस विशाल अणु-संसार में से एक काल में चेतन द्वोने की संभा- 
वना रखता है। परन्तु पुनः उसका श्रन्त श्रवश्यम्भावी है और वह भी फिर उसी अंध शक्ति के 
श्राधीन शीतल होकर मत संसार के निर्माण में पैदा होने को है | 


- यंत्रवाद 
छ 
आज इस बात मैं काफी सहमति है कि शान का प्रवाह अयान्त्रिक वास्तविकता को स्वीकार 
करने की ओर श्रग्रसर हो रहा है, जो विशान के भौतिक पक्त में भी करीत्र-करीब्र सहमति रखता है | 
यह विश्व एक विशाल यन्त्र की तुलना मैं एक महान दर्शन या बिचार फे रूप में अधिक सत्य 
प्रतीत होने लगा है। मस्तिष्क अन्न भूत्त जगत्‌ में अनायास आनेवाला अजनबी की तरह नहीं प्रतीत 
होता | हम लोग श्रब सन्देद्द करने लगे हैं कि हमें इसे लश्टा एवं नियन्ता के रूप मैं भूत जगत्‌ मैं . 
स्वीकार करना चाहिए,। उस मस्तिष्क के रूप में जो एक विचारयन्त्रका है और जिसमें अण॒- 
भुंज भरा है, जिनसे वैयक्तिक मस्तिष्क का विकास हुआ है, न कि हमारी श्रलग-अलग व्यक्तिगत 
मानसों का | 


यह नवीन शान हमें हमारे प्रथम अनुभव को परिवर्तित करने के लिए वाध्य करता है कि 
ह_म लोग एक ऐसे संसार में श्लो गये ये, जिसे जीवन से कोई प्रयोजन नहीं था या जीवन के अति 
बढ़ुत ही उप्र था। मस्तिष्क एवं भूत-तत््व का बुराना इन्द्रवाद, जो खासकर काल्पनिक उमंता के लिए 
दौषी था, श्रत्र ओकल दोता प्रतीत हो रहा है, पर यह किसी भी प्रकार भूत-तत्व के पहले की अपेक्षा 
किसी प्रकार गोण होने या भूत-तस्व की क्रियाश्रों एवं कार्यों मैं मस्तिष्क के सम्मिणण के कारण नहीं 
हो रहा है, बल्कि यह भूत-तत्त्व के स्वयं में सृष्टि या प्रतीक में घुलमिल जाने के कारण हो रहा है । 
इम लोगों की खोज है कि यह विश्व एक नियन्त्रक शक्ति की उत्ता को सिद्ध करता है, जिसमें हम 
लोगों की वैयक्तिक मस्तिष्कों से कुछ समता है | हम लोग अब बाहरी वास्तविकता या चरम सत्य को 
यन्त्र के रूप में नहीं सोचते हैं। इसका विशद कार्यक्रम भले ही यान्त्रिक हो; परन्तु इसका सार 
विचारों की वास्तविकता होगी | 

उस चरम सत्ता या वास्तविकता का वर्णन शब्दों की भाषा या तक की धारणाओं के द्वारा 
सम्भव नहीं है | यह एक ऐसी वस्तु है, जो सभी बर्णनों फ़ो चकमा दे जाता है | इस बिश्व की शक्ति 
बुद्धिमत्ता से विचार कर सकती है श्लौर इसी विचार को कुछ लोग ईश्यर' की संशा देते हैं । विभिन्‍न 
देशों एवं इतिहास के विभिन्‍न थुगों में लोगों से और धर्मों ने इस सत्ता का विभिन्‍न नामकरण 
किया । वेदों और उपनिषदों में इसे ब्रह्म या 35 कद्दा गया | भगबद्‌ गीता में इसे पुरुषोत्तम श्रीक्षष्ण 
और हिन्दू धर्म-शाल्रों में इसे 'परमेश्वर' कहा गया । 

मिल्र के प्राचीन लोग इसे 'ऐटोम! और जरथुस्त्री लोग इसे 'ओरमज' कहते हैं। बुद्ध के अनुसार 
यह अ्रजन्मा अज्ञात है। चाग यी के अनुसार यह वास्तविकता या मद्दान भ्रात्मा है तथा ताश्ो को 
माननेवाले इसे 'ताञ्रों मद्दान' कहते हैं | हेव्न लोग इसे होआ' कहते श्रोर वेबीलोन मे इसे 'मरडुक 
कहा जाता है। क्रिश्वियन 'गॉड' कहते, मुसलमान 'अ्रज्ञा' कद्दते तथा शिम्तो-धर्म मैं “इज़ानागी' और 

इजानामी' कहा जाता है | श्ररस्तु के श्रनुसार यह स्थिर रांचालक, परम चलायमान हैं तथा प्लेटों 

के भ्रनुमार अदृश्य परम सत्य है। हेगेल का चरम आदर्श, फिचे का 'डिबाइन! या 'ऐब्सल्यूड 
इगो' है, जो श्रनेक अ्रंशों में इस प्रकार विभक्त है, जिस प्रकार एक प्रकाश-पुंज श्रनेक रंगो की 
अनेक किरगो मे विभक्त है। यह स्वोपेनहोवर का 'ऐब्सोल्यूट विल', नीत्से की “चछा-शक्ति! तथा 
स्पेन्सर का 'अ्शेय! है तथा पूर्व एवं पश्चिम के श्रनेक दाशंनिकों के मत में श्रादिकारण' है | , 


आरोह-अचरोह 
है 


श्रोटो स्पेन्गलर ने भूत एवं वर्तमात्र की सभ्यताशञ्रों की समीक्षा मे यह उपस्थापित करने 
का प्रयत्न किया हैं कि सभी सभ्यताएं एक चक्रानुक्रम में चलती रहती हैं | उसके श्रनुसार एक 
बसंत ऋतु का काल होता है, जब कुछ खास प्रकार की सभ्यताशञ्रों का अंकुर प्रस्फुटित होता है 
श्र जड पकडता है, जिसके बाद ग्रीप्म ऋत॒ का पदार्पण होता है, जब इसका पूर्ण विकास 
होता है। इसके बाद हेसन्त ऋतु में लाचण्य, शक्ति एवं चर्मोत्कर्ष का काल होता है ओर इसकी 
परिस्माप्ति रुदी में होती है, जो हास एबं विनाश का काल होता है। वह कहता है कि ग्रीको- 
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रीमन था उत्तर भूमध्यसागरीय सम्यता के बीज का पता डोरिक लोगों की श्रमानुषिक आकर 
मणों के समय में देखा जा सकता है, जिसने पुरातन क्रेटन और मायसीनियन सम्यता के अीस 
पर आधिपत्य कायम किया। इस होमर के काव्यों, धर्मगुद्धों तथा धीरे-धीरे हेलेनिक धर्म 
ऐन्श्रोपोमोरफिक देवी-देवताओं का वर्शान है, एक युग के बाद इसमें भी ग्रीष्म ऋठ का आगमन हुआ, 
जब प्रीक लोगों के नगर राज्यों का विकास हुआ, नागरिक जीवन, साहित्य एवं कला का विकाष्ठ 
हुआ तथा ग्रीकों ने पारसी लोगों के राज्य-विस्तार के आक्रमणों में भी श्रपने को स्थिर रखा | हेमन्त 
आतु बाह्य रूप-रंग का काल है, जत्र वास्तव में कोई प्रगति नहीं होती है, विवेक एवं वैज्ञानिक खोजों 
तथा मैसीडोनियन एवं रोमन प्रभुसत्ता से प्रारम्भ हुआ | बेर श्राक्रमणों के साथ लम्बा शीतकाल 
का प्रारम्भ दशा श्र साप्नाज्यों का पतन हुआ तथा मध्ययुगीन श्रन्धकार का साम्नाज्य फैला | यह 
पदों केबल तब उठा, जब ये बर्बर लोग धार्मिक उद्दणडता (ऋुजेड) के उत्साह में पूवी संसार के सम्पर्क 
मैं आये और उनकी सभ्यता, संल्कृति के मुख्य तस्वों को अपनी सभ्यता के विकास के लिए. आत्म- 
सात किया। स्पेगलर का विश्वास है कि हेमन्त ऋतु का श्रागमन हो चुका है। वह इसका लक्षण 
धर्मों के हास तथा एक वैचारिकता के अतिवाद तथा अपने को नई शक्तियों के बीच सक्षम बनाने मैं 
सामाजिक शाक्तियों की अयोग्यता मैं पाते हैं | बह मविष्य मैं निरंकुशता की आ्राशा करते हैं। 

परन्तु मेरे विचार से अपने इस विश्लेषण के अन्तिम भाग में वह सही नहीं हैं। भविष्य 
श्रन्धकारपूर्ण नहीं, बल्कि आलोकपूर्ण है; क्‍ये.कि भगवान श्रीकृष्ण की वाणी में यह प्रकट है कि 


यदा यदाहि धर्मस्य ग्लानिमंबति मारत | 
श्रभ्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानम्‌ सुजाम्यहम्‌ || 


हाल के कुछ दशाब्दियों के घटनाक्र्मों से यह निष्कर) निकलता है संसार का पापा पलट 
रहा है। हम लोग पुनः अपने विचार एवं दृष्टिपिल्दु को सत्यम्‌ शिवम्‌ एवं सुन्दरम से परिपूर्ण जीबन 
के उस मद्दान अशात क्षेत्र की ओर ले जा रहे हैं| 


धर्म-निरपेक्षता 
फ्के 

इस सम्बन्ध में हम लोगों का विचार बतमान धर्मनिरपेक् एवं धर्म के आधार पर शासित 

राज्यों की श्रोर जाता है, जिनका जन्म हवाल मैं हुआ है। जो धर्म-शासित राज्य हैं, वहाँ राज्य धर्म 

रूप में एक धर्म-विशेष का प्रचार किया जाता है | इस प्रकार के कुछ राज्यों में उन पर कोई प्रतिबन्ध 

नहीं लगाया जाता है, जो दूसरे धर्मो को मानते हैं, परन्तु अन्य वैसे राज्यों मे वे या तो खुले श्राम 

सताये जात हैं या उनके विरुद्ध ऐसी कार्यवाही की जाती है, उनका जीवन दुखद और श्रसह्म हो जाता 

है, जो उस राज्य के राज्यधर्म को नहीं मानते हैं। वैसे राज्यों के राज्याधिकारियों के वे अरसहिष्णु 

व्यवहार एवं दृष्टिफोश न केवल अत्यन्त ही निरदनीय एबं विरोध के काबिल हैं, बल्कि वे अ्रहिंसा 
पूव॑ शान्ति एवं एकता के विरोधी हैं | द् 

झधिकतर राष्ट्र व्यवद्यार में या कम-से-कम सिद्धान्त में धर्मनिरपेज्ञ हैं। अ्रधिकतर देश घर्मं 

में समानता के सिद्धान्त को बहुत हृ्‌द तक स्वीकार करते हैं। धर्मनिरपेज्ञ राज्य का यह अर्थ या दृष्टि 
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फौण नहीं है कि कोई धर्म नहीं हो । अत्यधिक प्र पतिवादी धर्म-निरपेक्ष राज्यों में से बहुतिरों ने अपने 
संविधान मैं स्पष्ट रूप से इसे स्वीकार किया है कि यद्यपि किसी धर्म-विशेष का पक्त नहीं लिया जाता 
है, फिर भी विभिन्न पर्मों के पालन में पूरी स्वतन्त्रता है। इसमें सम्देद्द नहीं कि इस स्वतन्बता की 
सीमा सर्चत्र समान नहीं है। मैं इसके कुछु उदाहरणों को संक्षेप में प्रस्तुत कर रहा हूँ। 


अमेरिकन संविधान के अनुसार संयुक्त राज्य मैं किसी पद के लिए किसी धार्मिक योजना की 
जाँच की कतई कोई आ्रावश्यकता नहीं है | १४ वीं संशोधन के डय, प्रोसेस क्लौज के अन्तर्गत घार्मिक 
स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप के विदद्ध सुरक्षा का अधिकार दिया गया है। अमेरिकन संविधान के प्रथम 
संशोधन में यह स्वीकार किया गया है कि कांग्रेस किसी भी धर्म की स्थापना था किसी धर्म के पालन 
के अ्रधिकार को संक्रुचित करने का कोई कानून नहीं बना सकती | 

रूस के संविधान ( धारा १२४ ) के द्वारा चर्च को राज्य से तथा स्वृूल को जच से अलग 
किया गया है। वहाँ धार्मिक पुजा, पाठ, श्रनुष्नन तथा धर्म-विरोधी प्रचार की स्वतन्त्रता सभी नाग- 
रिर्कों के लिए है | इस प्रकार आप देखेंगे कि संविधान के द्वारा धर्म-विरोधी प्रचार को संरक्षण प्रात है; 
पर धार्मिक प्रचार को उसमें स्थान नहीं दिया गया है। केवल धार्मिक पूजा को संरक्षण प्रास है। 

चीन के संविधान की धारा १३ के अनुसार लोगों को धार्मिक विश्वार्सों एवं मान्यताओं की 
स्वतन्त्रता है। 

स्वीट्जरलैश्ड संविधान की धारा ४९ में धारणा, विचार, मत की स्वतन्त्रता प्रदान की गयी 
है। पर किसी भी व्यक्ति को किसी धार्मिक संस्था का सदस्य द्वोने के लिए बाध्य नहीं किया जा 
सकता है और न किसी धार्मिक क्रिया-काण्ड के करने, किसी धार्मिक उपदेश में भाग लेने या धर्म 
के प्रति किसी विशेप विचारों के कारण दण्ड स्वीकार करने को बाध्य किया जा सकता है | नागरिक 
एवं ०४ अ्रधिकारों को किसी धामिक श्रावश्यकता या शर्त भ्रादि के कारण सीमित नहीं किया 
जा सकता है | 


भारतीय विधान 
् 


भारतीय संविधान -की धारा २५ से ३० के श्रन्तर्गत धर्म के श्राचरण, व्यवहार, प्रचार एवं 
विचारों की स्वतन्त्रता दी गयी है । 

पर मैं श्रापका ध्यान धारा २५ श्रौर २८ (१) में जो इस अधिकार को सीमित किया गया है, 
उसकी शओऔ॥रोर श्राकर्पित करूँगा | ष् 

८४ २५--जनव्यवस्था, नैतिकता एवं स्वास्थ्य एवं संविधान के इस भाग की अन्य शर्तों के 
बाद सभी व्यक्ति को समान रूप से धर्म को मानने, आचरण में उतारने ओर प्रचार करने का 
झ्त्िकार प्राप्त है |”? 

“२८ ( १ )-राज्य-कोष से पूर्ण रूप से संचालित किसी भी शैक्षणिक संस्था मैं किसी 
प्रकार की धार्मिक शिक्षा नहीं दी जायगी | 
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( २) क्‍्लौज [ १] की कोई बात किसी भी वैत्ी शैक्षणिक संस्था पर लागू नहीं दोगी, 
जिसकी व्यवस्था राज्य के द्वारा होती है, पर जिसकी स्थापना किसी भी वक्‍फ था धर्मादाय के अनुसार 
हुई है और उसकी शत्त है कि वहां धार्मिक शिक्षा दी जायगी | 


( ३ ) कोई भी व्यक्ति जो किसी ऐसी शैक्षणिक संस्था का सदस्य है, जो राज्य के द्वारा स्वीकृत 
है या राज्य-कोष से सहायता प्रात करता है, उस संस्था या हफ्ते मैं होनेवाले धामिक उपदेशों या 
धार्मिक पूजा आदि समारोहों में भाग नहीं ले सकता, जब तक कि वह व्यक्ति या उसका भ्रभिभावक 
उससे सहमत नहीं है |” 

आप देखेंगे कि किस प्रकार और कहाँ तक कुछ देशों में बन्धन डाले गये हैं। मेरे लिए 
यह आवश्यक नहीं है कि इन विभिन्न संविधानों की धाराओं की व्याख्या करूँ । वे स्वतः स्पष्ट 
हैं। परन्तु यह बता देना श्रावश्यक है कि उपरोक्त संविधान की दो धाराओ्रो के कारण क्या कठिनाइयाँ 
श्रा गयी हैं। मेरे विनम्र विचारों में ये बन्धन इस सम्मेलन के कार्यक्रम के मार्ग मैं बाधक होंगे | यह 
सम्भव नहीं है कि किशोरों श्र युवकों मैं नेतिकता के मूल्यों की शिक्षा द्री जाय और जत्र तक 
बचपन एयं युवावस्था में घरों एवं शैक्षणिक संस्थाओं में श्राघारभूत धार्मिक सिद्धान्तों की शिक्षा तथा 
उस परम सत्ता के प्रति आदर का भाव भरने का अवसर नहीं मिलता, वह सम्भव नहीं है) 


यह एक शुम लक्षण है कि केन्द्रीय सरकार द्वारा गठित एक समिति ने हाल में इसे केवल 
स्वीकार ही नहीं किया है, बल्कि इस बात पर जोर भी दिया है कि देश के युवकों में वर्तमान असंतोप, 
श्रनुशासनद्दीनता, निरत्साह आदि धार्मिक शिक्षा एवं श्राधार के श्रभाव के ही कारण हैं, जो 
झ्ाज देश की सभी जन-शिक्षा-संस्थाश्रों में पायी जाती है | एक बार यदि यह हम लोग स्व्रीकार कर 
लेते हैं, तो इससे संविधान में संशोषन की आयश्यकता होगी, जिससे इस देश के लोगों के लिए यह 
खुला दो सके कि जब वे स्कूल या क लेज में जायें तो उन्‍हें धार्मिक विचाए-विमर्यो को सुनने ओर 
उसमें भाग लेने के अवसर प्राप्त हों ओर इस प्रकार भावी भारतीय नागरिकों को शान्ति, संतोप, 
सहिष्णुता ए.4ं समृद्धि के केन्द्र-चिल्तु के रूप में निर्मित करने का मार्ग प्रशस्त हो सकेगा | 


विभिन्न आधार 
* ७ 

मैं प्रसंगयश इस सम्बन्ध मैं इस बात का सरसरी तौर से उल्लेख करना चाहता हूँ कि अमेरिका मैं 

यद्यपि ऐसा संवैधानिक तथ्य है कि राज्य के द्वारा किसी धर्म-विशेष का प्रचार नहीं किया जायगा, 

संयुक्त राज्य अमेरिका के सर्वोच्च न्यायालय ने यह घोषित किया है कि संविधान चन्दा, दान या 

सरकारी सहायता पर संचालित शैक्षणिक संस्थाश्रों पर धार्मिक शिक्षा प्रदान करने से किसी प्रकार 

प्रतिबन्ध नहीं डालता है। श्रमेरिका के बहुत ही द्वाल के प्रकाशन में यह देखा गया है कि गत कुछ 

दशाब्दियों में विद्यार्थियों के अभिभावकों की ओर से यह माँग जोर पकड़ती जा रही है कि उनके 

बच्चों श्रौर शिक्षार्थियों को धामिक और सांस्कृतिक आधार से शिक्षित किया जाय और श्रमेरिका के 

भावी हक केवल ईश्वरहीन ही नहीं, बल्कि धर्महीन मी न हो जायें, इसके लिए सभी सम्भव उपायों 
की करना है । 
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भारत को, जो शत कोव्याब्दियों से धर्मों की क्रीडास्थलों रही है, इसमें पीछे नहीं पड़ना चाहिए! ! 
यदि हमें मविष्य की ओर देखना है तो हमें उचित कदम उठाना होगा, जिससे सारत के युवर्कों को 
उचित आधार पर शिक्षा का अवसर प्राप्त दो। रूस में जहाँ ३२ वर्ष पूर्व नये शासन के झाने 
के बाद कुछु काल तक धार्मिक संस्थाओं पर प्रतितरन्व रहा | परन्तु श्र शिक्षार्थियों एवं अभिभावरी 
मैं यह माँग प्रतिदिन बढ़ती जा रही है कि विद्यार्थियों को धार्मिक पएृष्ठाघार पर शिक्षित किया जाये। 
चर्च का बहिष्कार किया गया है, पर इसका यह श्रर्थ नहीं है कि शैक्षणिक संस्थाओं से धार्मिक 
सिद्धान्तों की शिक्षा का बहिष्कार किया जाय । 

यह नितानन्‍त श्रावश्यक है कि यदि इस सम्मेलन के कार्यक्रम को यशस्त्री बनाना और कार्य-रूप मैं 
परिणत करना है, तो यह श्रावश्यक है कि धर्म की रूढ़ियों को नहीं, पर धर्म के शाश्वत सिद्धान्तों 
की शिक्षा की व्यबस्था की जाय | धार्मिक रुढ़ियों की शिक्षा बच्चों और युवर्कों को दी जाय, 
इसका मैं समर्थन नहीं करता, जिससे कि वे कट्टरपन्थी बने परन्तु मेरी मन्शा केवल उनके जीवन को 
सही धर्म पर श्राधारित करने की है| धर्म के बिना यह सम्मव नहीं है कि भावी भारत के सही एवं 
योग्य नागरिक तैयार किये जा सके | 


संस्कृति का महत्त्व 
। 

यह एक प्रसन्नता का विपय है कि वर्तमान काल मैं संस्कृति को राजनीति से श्रधिक मद्त्त दिया 
जा रहा है | हम लोगों ने इसे स्वीकार कर लिया है कि केवल संस्कृति के माध्यम से ही समस्त मानव 
जाति को एक श्रातृत्व के सूत्र में बाँधा जा सकता है, जिसमें सभी भौगोलिक, राजकीय, जातीय, 
आर्थिक श्रादि सीमाओं को पार करने की ज्ञमता है। सांस्कृतिक बन्बन राजनैतिक सम्बन्धी से बहुत 
ही अधिक मजबूत होता है। सांस्कृतिक विकास का एक व्यवस्थित क्रम का सतत विकास ह्वो रहा है, 
विभिन्न क्षेत्रों मैं । विश्व-बन्धुत्य की भावना के माध्यम से जीवन मे शांति के विस्तार के लिए; 
प्राचीनतम काल के इतिदास मैं उन सास्कृतिक एकता के चिह्लो का पता लगाने के लिए गोते लगाये 
जा रहे हैं, जो संसार के विभिन्न लोगों में उन दिनों विद्यमान था। इसके लिए अ्रनुसंधान दो रहे हैं, 
जिसकी दृष्टि ऐतिहासिक एवं पुरातात्विक दोनों क्षेत्रों की ओर है। ऐसा पाया जाता है कि प्राचीन 

सभी सम्यताओं की संस्कृतियं।! ओर कुछ अ्रवाचीन देशों की प्रदृत्तियों मैं घम का आधार रहा है। 


मानव-परिवार 

ही 
विश्वधर्म के आधार के बिना एक विश्व-राज्य का विचॉर स्वप्नवत्‌ ह्वी होगा। भौतिक 
एवं राजनेतिक सुख, सत्ता की प्राप्ति की आसक्ति एवं युद्ध का भय अधिकाधिक फैलता जा 
रहा है | इस परिस्थिति में एक विश्व-राज्य का ढाँचा खड़ा नहीं किया जा सकता है । एक विश्व- 
राज्य का आदर्श साका तभी हो सकता है, जब उसे छक विश्व-घर्म का सहयोग प्राप्त हो। धर्म सम्मे- 
लन का उद्देश्य न तो किसी राजनैतिक उद्देश्य के लिए. कोई मंच तैयार करना है श्रौर न सस्ती 
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जनप्रियता को प्राप्त करना है, बल्कि एक विश्व राज्य के लिए. योग्य बातावरण का निर्माण 
करना है, जिसले समस्त मानव एक विशाल मानव परिवार के रूप में संगठित हो जाय । 


धर्म के सही प्रकार की व्याख्या उपस्थित करते हुएए मुनित्री ने ठीक ही कहा, सारे संसार के 
लिए, धर्म एक ही है, अनेक नहीं | परन्तु भाषा एवं विचारने की पद्धति की भिन्‍नताश्रों के कारण हमारे 
सामने उसके इतने ढाँचे प्रतीत हो रहे हैं। सत्य एक है, पर सन्त महात्मा भिन्न-भिन्न प्रकार से उसका 
वर्णन करते हैं, जिसे उपनिषद्‌ मेँ “एक; सद्‌ विप्राः बंढुधा वदन्ति” के रूप में कहा गया है, जो आज 
भी उतना दी सत्य है जितना कि तत्र था। 


लोग शांति की बातें करते हैं, परन्तु तैयारी बे युद्ध की कर रहे हैं। लोग बातें प्रेम को करते हैं, 
परन्तु उनका हृदय घृणा, सन्देह आदि दुर्भावनाओ्रों से मरा है। श्राज संसार मैं जो कमी है बह, 
सच्चाई और हमानदारी की है। आपका विचार और श्रापकी वाशी मैं सामंजस्य होना चाहिए, 
जो आपके कार्यों में प्रकट होता हो | तभी आप लोगों पर शासन कर सकते हैं और वे भी आपकी 
आशाश्रों के श्रनुवर्ती बनेंगे | तत्र श्रायषक्रा समादर होगा और श्रापक्री वाणी में अतिमानवीय शक्ति 
होगी | इसीकी शिक्षा ईसा प्रभु ने दी और मद्गात्मा गांधी ने दी और आज भी वे हमारे हृदयों में 
विद्यमान हैं| स्मरण रहे कि ईश्वथर सत्य है और सत्य ईश्वर है | 

प्रेम से बढ़कर इस संसार मैं कोई शक्ति नहीं है। प्रेम ईश्वरीय है। प्रेम अ्रपने को मनुष्य 
फे आचरण मैं निस्वार्थ सेवा, त्याग एवं समी जीवों के प्रति करुणा के रूप में प्रकट करता है, जिसके 
प्रभाव के कारण लोगों में समस्त जीवों के कल्याण एवं उन्नति की भावना का स्रोत निरन्तर प्रवाहित 
एवं कार्यों में प्रस्कुटित होता रद्दता है | प्रेम का कोई शत्रु नहीं देता । बह सभी भावनाओं पर छाकर 
मनुष्य के हृदय में परिवर्तन लाता दै। योग-शासत्र के महान खध्ठ श्री पातंनलि ने यह आश्वासन 
दिया है कि जिस मनुष्य की भावना एवं श्राचरय अहिंसा से श्रोत-प्रोत है, उसकी उपस्थिति मैं 
प्रकृतिबशात्‌ जो शत्रु हैं, वे भी श्रपनी शत्रुता का त्याग कर देते हैं। इसलिए इस विस्तृत प्रेम को 
जीवन में लाओो | वह एक ईश्वरीय जीवन है | प्रेम और करुणा का जीवन ईश्वरीय जीवन है | 


मैं विश्वास करता हूँ कि यद्द विश्वर्म-सम्मेलन केवल प्रस्तावों को पारित करके ही समाप्त नहीं 
हो जायगा, बल्कि जो लोग विभिन्न देशों तथा इस देश के विभिन्न अ्रंचलों से यहाँ एकत्र हुए, हैं, उन्हें 
मुनिभ्री सुशील कुमारजी मद्दाराज के मद्दात्मीय सन्देशों पर विचार करना है श्रौर सम्मेलन के श्रगले 
ग्धिवेशन के पहले-पहले उसे मूर्त्त रूप प्रदान करना है | हम उस समय इस स्थिति में दंगे कि सम्मे- 
लग के समक्ष जिन आदर्शों को उपस्थित किया गया, उनको व्यावहारिकता प्रदान करने मैं हम कितनी 
प्रगति कर पाये हैं और आध्यात्मिक दृष्टिकोण, श्रातृत्व-भाव, सत्य, अहिंसा एवं प्रेम का क्रितना 
विस्तार कर पाये हैं, इसका लेखा-जोखा ले सकें । 


प्रस्तावों पर बहस 
कक 


सभी अस्तावों को खुले अधिवेशन में स्वीकृत कराना था | अतः एक-एक प्रस्ताव पर 
विभिन्न वक्ताओं ने विस्तार से चर्चा की | 


श्री जशवन्त सिंह लोढ़ा ने प्रस्ताव उपस्थित किया । 
पहुला प्रस्ताव 


पहले ही प्रस्ताव में यह संशोधन रखा गया कि “ईश्वर के स्थान पर सर्वशक्तिमान सत्ता रखा ज्ञाय ।”! 
श्री डी० एल० डी० समरसेकर ( सिलोन ) : 

इस आधार पर कि हम बौद्ध छोग “ईश्वर! को स्त्रीकार नहीं कर सकते, क्योंकि इम छोग न तो 
ईश्वर की सत्ता को स्वीकार करते हैं और न उसका विरोध करते हैं, बल्कि हम लोग एक तटस्थ दृष्टिकोण 
रखते हैं। हम लोग इतना ज्ञान रखने का दावा नहीं करते कि ईश्वर है या नहीं है। केवछ सिलेन के 
बौद्धों की ओर से द्वी नहीं, बढ्कि पाकिस्तान, वियतनाम, कमब्रोडियन आदि देशों के बौद्ध-प्रतिनिषियों 
की ओर से इस बात को कह रहा हूँ | इस प्रकार के सम्मेलनों का उद्देश्य सर्व॑सम्मति से किसी चीज 
की स्त्रीकृति होता है। प्रस्ताव यहाँ इस प्रकार से पास होना चाहिए कि वह सभी के लिए, स्वीकार्य हो । 
ईश्वर की सत्ता के बारे में काफी विचार प्रस्तुत किये जा चुके हैं | कुछ विद्वानों ने वी बहुत ही विद्वत्ता- 
पूर्ण विचार प्रस्त॒त किये हैं। उनके तक बहुत ही प्रभावी रहे हैं, परन्तु हम लोग बौद्ध इस स्थिति को 
इसकिए, स्वीकार नहीं करते कि वह्ठ मन को ठीक या गलत जेँचता है, बल्कि बुद्ध ने अपने सन्देश में 
कहा है कि किध्ी चीज को इसीलिए स्वीकार करना जरूरी नहीं है कि यह किसी विद्वान के द्वारा कद्दी गयी 
है या पीढ़ियों से आ रही है या वह पुस्तको में लिखी है, आदि | आपका विचार आपके मन के लिए आह 
हो सकता है। ईश्वर के सम्बन्ध की धारणा सभी को स्वीकार्य हो सकती है, परन्तु दुर्भाग्यवश हम बौद्ध 
लोग, जो न तो ईश्वर की सत्ता को ध्वीकार करते हैं ओर न अस्वीकार ही करते हैं, इस उद्देश्य से कि प्रस्ताव 
सर्वे सम्मति से स्वीकृत हो ईश्वर! शब्द के हटाये जाने का संशोधन प्रस्तावित करते हैं | 
डा० हीरालाल चोपड़ा$ 

प्रस्ताव के सम्बन्ध में स्थिति को स्पष्ट करते हुए बताया कि इस प्रस्ताव मैं सत्य, प्रेम और 
अहिंसा के साथ ईश्वर को रखा गया है। अगर आप समझते है कि “ईश्वर शब्द नहीं रहना चाहिए! 
आपकी मर्जी पर प्रस्ताव में यह गुंजाइश है कि जो ईश्वर को नहीं मानते हैं, पर सत्य, प्रेम और अिसा 
को मानते हैं, तो उनका मन्तब्य आ जाता है लेकिन जो ईश्वर को मानते है, उनकी भी यह स्वीकार 
हो तो क्रिस प्रकार ईश्वर को निकाह सकते हैँ । सर्वंसम्मत से ईश्वर झब्द को रखा गया है। विरोध 
मैं तीन से अधिक द्वाथ नहीं दिखाई पड़े । 


दूसरा प्रस्ताव 


डा० हीरालाल चोपड़ा ने द्वितीय प्रस्ताव उपस्थित करते हुएए कह्य कि विधय-समिति में 
यह प्रस्ताव अध्यक्ष की ओर से उपस्थित किया गया था | 
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धर्म का जमाना 


ही 

मुनिश्री जयन्तिलालजी 

मैं इस बात का बिरोध करता हूँ कि आय किसी बात को उत्तेजना से सो्ें। श्राप शान्ति से 

विचार करं। विशान और धर्म क! प्रश्न संसार के लिये अहुत ही महत्व का है। शिक्षित 
लोगों में झ्राजकल यह आम धारणा फैल गयी है कि धर्म श्रसत्य पर आधारित है। श्रर्थात्‌ 
लोगों को मालूम नहीं था कि संसार क्‍या है और जैसे जिसे श्राया, बना लिया औ्रौर मन- 
गढंत सिद्धांतों के रूप में घम पैदा हुआ | पर जब विज्ञान हमारे सामने आधा श्रौर संसार का. 
संशोधन शुरू किया, तो बहुत-सी धर्म की बातें गलत निकल श्रायी | विशान इस प्रकार सत्य का संशोधन 
कर रहा है, ऐसी बहुतों की धारणा दो गयी है | इस धारणा को लेकर बहुतेरे लोग मानते हैं कि विशान 
श्रौर घर्मं कतई साथ-साथ नहीं चल सकते हैं और विज्ञान ही श्रेष्ठ एवं सत्य का संशोचक है तथा 
विज्ञान के श्राधार पर विश्व की रचना फिर से होगी । वे मानते €ँ कि धर्म गलत तविद्ध हो जायगा | 


इस तरह की जो धारणा बहुतों की है, वद्द कितनी गलत्त, श्रान्तिपूर्ण, बुद्धिदीन और अपूर्ण 
है, इसके बारे में कहकर मैं प्रध्वाव का समर्थन करूँगा | 


मुक्के एक बार भागलपुर कलिज में एक प्रोफेसर ने पूछा कि श्राप कौन हैं ! मैंने उत्तर दिया 
कि जो आप देख रहे हैं | उन्हेंने पूछा कि आप कहाँ से आये हैं ? हमने उत्तर दिया कि जहाँ से 
सभी आते हैं। हमने इस प्रकार से उत्तर दिया, क्‍योंकि उन्होंने अहंकार से पूछा था । जब उन्होंने 
पूछा कि श्राप क्‍या करते हैं, तो हमने बताया कि धर्म का काम करते हैं, उपदेश देते हैं और उसीके 
लिए श्राज आपके कॉलेज में आये हैं | इस पर उन्होंने हँसकर दिल्‍्लगी उड़ाते हुए. कहा कि महाराज 
धर्म को भूल जाइये, श्रव धर्म का जमाना चला गया, विज्ञान ने उसे गलत सिद्ध कर दिया है और 
आज इस विज्ञान के युग मैं उसकी कोई अ्रावश्यकता नहीं है। उत्तर में मैंने कहा कि आपने तो धर्म 
की हँसी की पर मैं इस प्रकार एकाएक विज्ञान की हँसी नहीं उड़्ाता हूँ, क्योंकि विशान भी महत्त्वपूर्ण 
है । श्राप धर्म को तथ्यहीन, श्रपूर्ण और महत्वह्दीन समझ रहे हैं, पर में न विज्ञान को तुच्छ समभता 
हूँ श्रोर न धर्म को और दस मिनट बाद लेक्चर में आपके प्रश्नों का उत्तर दूँगा | 


धर्म की जरूरत 


ही 
वहाँ के प्रवचन मैं मेश विषय था कि विश्ान के युग में धर्म की जरूरत है या नहीं ! मैंने 
कहा कि मैं नहीं कहता कि विशन को धर्म का समर्थक या उसके भ्रनुकूल बनाना है। आज के विज्ञान 


२१० 


की बातों को सुनकर बहुतों यहाँ तक कि अद्भाहओं की श्रद्धा हिल गयी और उनके मन मैं अ्स्थिरता 
शा गयी है | झ्राज के इस संसार में विशान ने इतना कब्जा कर लिया है, तो धर्म की क्‍या दशा है 
श्रौर उसकी क्या श्रावश्यकता है ! इन दोनों को किस प्रकार एक साथ मिला कर रखना है, हमने 
बताया कि विज्ञान ने हमैं रोशनी में लालटेन के स्थान पर बल्य दिया तो इससे कोई नई चीन तो 
मिली नहीं | पहले प्रकाश थोड़ा कम द्वोता था, तो उसे थोड़ा श्रेधिक कर दिया । पहले धीरे चलतें 
थे, विशान ने बैलगाड़ी की जगह वायुयान दिया और गति मैं तेजी लाई पर गति तो कोई मई 
चीज नहीं मिली | विज्ञान ने भोगोपभोग, विलासिता के नये नये साधन तो दिये, पर मनुष्य के 
कह्याण के लिए क्या दिया ? विशान ने मानव-कल्याण के लिए कुछ साधन दिए हैं पर इससे उनकी 
सारी समत्याश्रों का समाधान नहीं होता । विज्ञान की इतनी प्रगति होने पर भी मनुष्य आम भी 
इतता दरिद्र क्‍यों है? सभी झाज रोटी के दकड़े के लिए मर रहे हैं। इसी समस्या को सोचना 
होगा । श्राज विज्ञान ने तो इतना साधन दिया है फिर भी कलकत्ता के कितने दरिद्र लोग किस प्रकार 
जीवन गुजर कर रहे हैं। विज्ञान ने उनके कल्याण के लिए क्या किया ! विशान ने कल्याण के 
कुछ साधन दिये तो उनका शोषण भी किया | इसलिए मैंने कहा कि विज्ञान श्रावश्यक है, पर उससे 
समस्याओं का इल सम्मव नहीं है। वैज्ञानिकों से इंजिन श्रादि बनाने की जानकारी प्राप्त कर सकते 
है, पर यदि दो भाइयों में बैर या कगड़ा हो गया हो, तो उनके झगड़े को दूर करने का साधन 
वैज्ञानिक प्रस्तुत नद्टीं कर सकते | इसके लिए उनके पास न कोई दवा है और न कोई सिद्धान्त । 
कोई भी वैज्ञानिक इस चैलेंज को स्वीकार नहीं कर सकता | पर यदि दो भाहयों में मनमुटाव है 
और मे धर्माचार्य या धर्मगुरु के पास जाते हैं, तो वे उन्हें भक्त तुलसीदासजी की रामायण, राम और 
लक्ष्मण आदि के धर्म की बातें कद्कर बहुत सम्भव है कि उनके मनमुटाव को दूर कर सकते हैं और 
उनपें प्रेम की भावना को जाग्त कर सकते हैं | इसी प्रकार एक पिता का यदि युवा पुत्र मर जाता है 
तो उसकी उद्विग्नता, ध्याकुलता और दुख या जलन को विशान शान्त करने मैं समर्थ नहीं है। 
वैज्ञानिकों के पास ए.यर कन्डीसनिग? के साधन है, ५र उससे क्या उन्हें शान्ति भिल सकती है, उनका 
दुःख दूर हों सकता है ? कदापि नहीं | इससे आप सोच सकते है कि घर्म की आवश्यकता क्या है १ 
वही पिता यदि एक धर्माचार्य के पास पहुँचता है. तो वह उसे धर्म-कर्म के सिद्धान्तों को बताकर यह 
बताता है कि पिता कौन है, पुत्र कौन है, उनका धार्मिक सम्बन्ध श्रोीर विश्लेषण क्‍या है? संसार 
किस प्रकार अनित्य है आदि और बहुत सम्भव है कि वह भ्रपने दुख को यदि पूरी तरह से नहीं भूल 
पाये, तो बहुत कुछु हलका श्रतुभव करेगा | इस प्रकार विज्ञान के युग में भी विशन की यह शक्ति 
नहीं कि वह इसकी पूर्ति कर सके | विज्ञान के साथ धर्म की भी जरूरत है और श्राप कहेंगे 
कि धर्म के साथ विशान की जरूरत है तो वह भी ठीक है । परन्तु यदि विज्ञान धम के साथ नहीं 
चलेगा, तो विशान मनुष्य के लिए. कब्याणक्वारी होने के बदले श्रकल्याणकारी द्वो जायगा। अतः 
हम सभी इस प्रस्ताव का समर्थन करें | यदि दोनो साथ-साथ नहीं चलेगे, तो संसार का विनाशक्र, 
विज्ञान बन जायगा | वह अकेला चलेगा तो धर्म का भी विकास नहीं दो सकेगा और हिंसा, भोग, 
विलासिता, वैर भ्रादि का विकास होगा । जिस प्रकार दो भाइयों के झगड़े में हानि दोनों को होती है, 
उसी प्रकार धर्म और विशान के झगड़े में और प्रथकत्व में दोनों की हानि दै। इस प्रस्ताव में दोनों 
के मिलाप की बात कद्दी गयी है, जिसका में समर्थन करता हूँ। दोनों को एकसाथ मिल्षकर 
संसार के कल्याण के लिए. कटिबद्ध होकर संसार की सेवा करनी चाहिए | ७७० 
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श्री भालचन्द्र शमी ने प्रस्ताव का विरोध करते हुए, कहा कि दोनों में साम्य किस प्रकार 
हो सकता है जब कि एक-दूसरे पर विजय पाने की होड़ में एक-दूसरे पर बाजी लगा रहे 
हैं। एक श्रोर संहार की बड़ी-बड़ी योजनाएँ और शास्त्रासत्र बना रहे हैं और दूसरी तरफ हम 
विश्वधर्म सम्मेलन मैं बैठ कर कहें कि विशान और धर्म में साम्य है, एक-दूसरे का मुकाबला 
करता दहै। वर्तमान में जिस ढुंग का विशञान चल रहा है, जो विध्वंसक एवं संहारक 
विज्ञान हमारे सामने है, तो उसके जो वेत्ता है, उनसे नम्न निदेदन यही करना है कि वर्तमान विशन 
से मानव-जीवन और शान्ति खतरे में है। धमं के लिद्ाज से हम आज के विज्ञान का विरोध करते 
हैं। श्राज कौन ऐसा व्यक्ति है, जो विभिन्न धर्मों का समर्थन करेगा, जिसके द्वारा एक देश के लोग 
दूसरे देश के लोगों पर स्वामित्व स्थापित करना चाहेंगे। इसलिए मैं निवेदन करूँगा कि इस प्रस्ताव 
मैं यद जोड़ा जाय कि यह सम्मेलन उस विज्ञान का जिनसे विष्यंस होता है और जिनसे संसार 
को क्षति पहुँचाने वाले हथियार ईजाई हो रहे हैं, का विरोध करता है और यह अपील करता है कि 
विशान निर्माण के काम आये। 


डा० करीम $ 


शर्माजी ने वास्तव में प्रस्ताव का विरोध नहीं, बल्कि समर्थन किया है । जहाँ तक उसका 
कल्याणकारी पहल है, वह उससे सहमत हैं श्रोर विरोध तो उसके अ्रहिितकर पहल का एवं प्रयोग क' 
करते हैं। ऐसा कहा गया है कि शरात्र अ्रक्लमन्दों के साथ में पड़कर उन्हें बदनाम करती है, परन्तु 
मूझ्रों के साथ में पड़कर वद्द स्वयं को बदनाम करती है | विशान उसी प्रकार मनुष्य के घातकों के संघ 
में श्राकर स्वयं को बदनाम करता है, न कि घातकों को बदनाम करता है। उनका सुझाव इस 
प्रस्ताव में आ जाता है | हम विशञान को उसकी हृद तक मानते हैं, जहाँ तक वह कल्याणकारी है | यदि 
उससे दस बर्षों का काम दस दिन में हो सके, तो हम उसको निर्माणात्मक शक्ति को मानने के लिए. 
तैयार हैं, न कि संद्वारात्मक शक्तियों को | हकीकत में शर्माजी ने प्रस्ताव का समर्थन किया है, न 
कि विरोध और बह उसके भाव से सहमत हैं । धर्म के श्रमाव में विज्ञान संद्दारक दो गया है | यदि 
विशान धम के साथ रहेगा, तो दोनों पलड़े बराबर रहेंगे | अ्रज धर्म अलग है| इसीसे विशान हानि- 
कर हो रहा है, श्रन्यथा नहीं होता । 


मुनिश्री सुशील कुमारजी : 


शर्माजी के कहने का, उनके सुझाव का उद्देश्य श्रच्छा और इतना सच्चा है कि वह जरूर 
आना चाहिए | मानब-जाति के संहार के लिए, जो शस्त्रास्त्रों के तमाम श्रनुसन्धान और उत्पादन हो 
रहे हैं भोर वे जिन श्राधारों पर हो रहे हैं, उस प्रकार के अ्नुसन्धानों व शत््रास््रों को बन्द करने फे लिए. 
हम वैज्ञानिकों से अनुरोध करते हैं। यह मानव-जाति के हित की बात है। यदि वे उसे बन्द नहीं 
करते, तो श्राज जिसे वैज्ञानिक बनायेंगे, कल बह उनके बस में नहीं रद सकेगा श्रौर उसे नियन्त्रत 
रखना उनके द्वाथ के बाइर की बात हो जायगी। परिणामस्वरूप यदि कोई पागल व्यक्ति या राष्ट्र 
दूसरे राष्ट्र पर हमला कर बैठा तो सारी मानव जाति नष्ट हो जायगी। इसलिए इस प्रस्ताव में यह 
जरूर जोड़ा जाय कि तमाम हिंसक शल्ास्त्रों का निर्माण बन्द करना चाहिए । 
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विज्ञान और धर्म की बात आ्राजफल बहुत चलती दहै। विशान पर धर्म का रंग चढ़ाने 
की बात भी सुनी जाती है और ऐसा कहा जाता है कि आज का विशान असंयत है. तथा भोग- 
बाद को प्रश्नय देने-वाला है। किन्तु तच्चाई यह है कि श्रभी तक 
हम लोग विज्ञान को समझ भी नहीं सके हैं। बिना सममे-बूमे ही 
विज्ञान को कोसने लगे हैं | 
विशान ने अ्रमेरिका ओर हिन्दुस्तान की कितना नजदीक ला 
दिया है। मनुष्य को मनुष्य से, राष्ट्र को राष्ट्र से और खारी दुनिया 
की संस्कृतियों को एक-दूसरे फे साथ जोड़ने मैं कमाल किया है । 
परन्तु धर्म ने सदा ही मनुष्य को मनुष्य से अलग करने का काम 
किया है। छोटे-छोटे परकोटे बनाये गये, सम्प्रदाय खड़े किये गये । 
और धर्म के नाम पर मानवता को श्रथवा समाज को खण्डित किया 
गया | सारा इतिहास इस बात का साक्षी है कि धर्म के कारण रक्त- का 
पात हुआ, देश के टुकड़े हुए और दिमागी कटघरे बनाये गये । सतीश कुमार 
सच तो यह है कि श्राज धर्म कहीं है ही नहीं | जो कुछ दीख पड़ता है, वह ढोग है | यदि 
इसी ढोंग को धर्म मान लेंगे, तो यह मानवता के साथ समत्रसे बड़ा श्रन्याय होगा | इसलिए इस 
प्रस्ताव के साथ यहद्द जोड़ दिया जाना चाहिए कि आज का धर्म श्रन्थविश्वाकों, रूढ़ियों और जड़- 
ताश्नों से ढेंक गया है। इन आवरणों को बुद्धिवाद के माध्यम से और विज्ञान की सद्दायता से 
दूर करना हमारा उद्देश्य है | 
इतना अंश जोड़ देने से प्रस्ताव की भावना और उसका मकसद श्रच्छी तरह से प्रगढ हो 
सकेगा । जब हम बुद्धिवाद का सहारा लेंगे, तो विशान अपने-आप श्रायेगा श्रोर जब विज्ञान श्रायेगा, 
तब धर्म के ढोंग टिक नहीं सकेंगे | आज धर्म की चिनगारी एक बहुत बड़े राख के ढेर में छिपी 
हुई है। विशन की प्रचण्ड हवा इस देरी को उड़ा देगी और उसमें ते जो चिनगारी प्रगद 
होगी, वह अपने प्रकाश से जीवन को आलोकित कर देगी | 
कोई भी संशोधन स्वीकार न होने से प्रस्ताव पास हुआ 


४ ह/72 क्षा 
+ 46, 6 सम्नेत्तन (७ 
#हरकाजशानला 


छ 
श्री भेवरमछ सिंधी 
इस मंच पर खड़ा होकर बोलने में मुझे कठिनाई हो रही है; क्‍योंकि जहाँ एक नहीं 
बल्कि अनेक धर्मों के प्रतिनिधि अपनी-अपनी भाषा, लिबास में अपने-अपने प्रतीकों के साथ अपमे 





तीसरा प्रस्ताव 
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ढंग से उपस्थित हैं और मानत्रता एवं सामाजिकता का प्रश्न हल करना चाहते हैं, तो उनके समक्ष 
मेरे जैसा व्यक्ति, जो इनपैं से था इनसे बाहर के किसी भी धर्म से जुड़ा नहीं है, मेरे करड़ों या मुझ 
में आपको कोई मी ऐसा प्रतीक नहीं माठम हो सकता, न मेरे पास एक विशेष प्रकार की मूँद्द पह्दी, 
लाठी या भोला है क्‍या बेलेगा ! परन्तु जहाँ निखालिस धर्म की चर्चा है जो इन मेंद-पश्चियों, लाठियों, 
बस्न्ों आदि से बाहर है तथा असली मानवता का धर्म है और जहाँ उस पर चर्चा होती हो, वहां हर 
आदमी कुछ कद्द सकता है | में तों मानता हूँ कि जो धर्म इन बादरी उपकरणों के भ्रतिरिक्त बच गया 
बह्दी वास्तविक धर्म है श्रौर वह हमारी भावना का धर्म है| इसमें भाषा, प्रदेश, वर्ग, वर्ण का कोई 
अन्तर या मेंद नहीं होता है । 


इसमें कोई शक्त नहीं कि आज धर्म बहुत बड़े खतरे में पड़ गया है। जो अ्रपने आपको धर्म के 
संचालक या धर्मगुरु कद्दते हैं, वे इस खतरे का श्रनुमव करते हैं | वे ही नहों, डा० राधाऊष्णन्‌ जैसा 
दाशंनिक भी कहता है देरा एवं विदेशों में कि धर्म को यदि बचना है तो उसे अपनी भूमि को साफ 
करना होगा | आज जिस भूमि पर धर्म खड़ा है, उसके नीने से श्रवश्य ह्वी बिस्फोंट होनेवाला है और 
एक क्या बीस बीस भी विश्वधर्म सम्मेलन उसे रॉक नहीं सकी यदि उसके नीचे की भूमि को साफ 
नहीं करते | आपलोग ऐसी चर्चा से चिढ़ सकते हैं | दुर्भाग्य से ऐसी चर्चाओं मैं मेरी एक स्थिति है। 
बिन्तन-धारा में नास्तिक-ग्रास्तिक बहुत-से भेद और ब?त-सी परम्पराएँ आती हैं। में न नास्तिकता को 
समझता हूँ और न ग्रास्तिकता को। में अपने जीवन की समस्याओ्रों को समझता हूँ और वही विस्तृत 
रूप में सारे समाज की समस्या है, क्योंकि में समाज के भीतर रहता हूँ । 


मुझे खुशी है कि में जिस प्रस्ताव के प्रसंग में खड़ा हुश्रा हूँ, उसकी पहली पंक्ति 
सचमुच मैं एक बड़ी चीज है, जिसमें कद्दा गया है कि दुनिया मैं यदि असली तरक्की करनी है 
तो हम सबको सामाजिक व्यवस्थाएँ बदलना नहीं, बल्कि श्रन्तर से परिवर्तन करना है। 
थदि यह सही है तो इसकी ट्रान्सफार्मेशन! शब्द से यही ध्यनि आती है-स्वागत है। 
क्योंकि शग्राज जिस समाज-व्यवस्था में हम श्रौर श्राप बैठे हैं, उसके रहते कोई भी धर्म की 
चचों निरर्थकर अ।र वितण्डावाद है। यदि वह समाज-व्यवस्था नहीं बदलती तो ये उपदेश, नारे, 
मन्त्र चाहे धर्म के मंच से हों, व्यर्थ हैं। इस बात का संकेत आवश्यक है कि हम परिवत॑न करने 
को कितना तैयार हैं | में समभता हूँ कि यह स्वीकारोक्ति एक अ्रच्छी भूमिका है, जिस पर से इस प्रश्न 
की समस्या समभी जा सकती है| 


मनुष्य केवल नारों, मन्त्रों, स्तुतियों, स्तवनों आदि से नहीं चलता और न उन पर निर्भर करता 
है। उसके जीवन की जो समस्याएँ हैं, उन्हें उसे हल करना है। ये समस्याएँ जो समाज-व्यवस्था की 
है | हमें मानकर चलना होगा कि कोई ऐसी शक्ति या संस्था नहीं ज्ञो कायम रहती हो | कोई भी 
उसे कायम नहीं रख सकता है। उसका रूप बदलता है और उनकी विचारधाराएं बदलती हैं | जहाँ 
विज्ञन और धर्म की चर्चा होती है कि विज्ञान मनुष्य के वाद्य को बदलता है और अ्रन्तर को नहीं 
बदलता पर यह गलत है, क्योंकि दम देखें कि जब्र बाह्य बदलता है तो अन्तर की प्रवृत्ति भी निश्चित रूप 
से बदलती है। आाह्य और भीतर का अन्तर इस प्रकार नहीं किया जा सकता। आज समाज की बाह्य 
व्यवस्था विज्ञान की सहायता से बदल रही है, निर्मित हो रही है | 


२१४ 


एक कमाना था, जब्र धर्म ने कद्दा होगा की रोटी की समस्या हमारी नहीं है, इमारी 
समस्या तो ब्रात्मा की है--अध्यात्म | आज इस प्रकार का मेद नहीं चल सकता। भूखे लोगों कौ 
श्राप मन्त्र सुनायें, सूक्तियों सुनायें, श्रमुक मुनि या श्राचार्य के उपदेश सुनाये, तो उससे ती काम 
नहीं चलता | उनकी समस्याओं को हल करना है, जो समाज की स्थिति से उत्पन्न हुओ हैं। 
शथ्राज समाज नयी करवट ले रहा है | किसी भी विशान के आधार से उसकी समस्याओं का इल 
हो । यहाँ बहुत-ती बातें कही जा सकती हैं । जहाँ धमम और विज्ञान की बातें हैं, व्यापक परिसीमाएँ 
हैं| यह बात यहाँ पर जो गुरु, महात्मा आदि बैठे हैं, उनसे मम्न निवेदन पूर्बक कहना चाहूँगा । एक 
ऐसे दृष्टिकोण से जिसका न किसीसे समर्थन है और न विरोध । में अपनी चिन्तना से बातें करता हूँ 
क्रौर उस बड़े व्यापक समाज के अंग के रूप मैं जैसा समभता हूँ और जिन समस्याओं की बातें हम रात- 
दिन करते रहते हैं | श्राज तो एक और फैशन हो गया है मानवता, विश्व-शांति, विश्व-विनाश की बातो 
के करने का, जिन्हें सामने रखकर हम श्रपनी बातें करते हैं। जिन्होंने इन समस्याश्रों को पैदा किया 
है, धर्म की जिन परम्पराश्रों, श्रपरियर्तन की परिपाटियों ने ही इन समस्याश्रों की पैदा क्रिया है पर 
वे झ्राज इन समसस्‍्याश्रो का इल भी करने जा रहे है तो उसी श्रपरियर्तनशीलता से । इस प्रकार 
जितने भी इकटटे होकर कद्दना चाहे, कहें; प्रगति रुक नहीं सकती | 


धर्म : निखालिस निष्ठा 
कक 


कहना यह है कि धर्म को निखालिस निष्ठा के रूप में रखिये | जत्र खश्चेष जैसा साम्यवादी भी 
आज कहता है कि शख्तास्रों को हटाश्रो श्रोर विश्व-शांति कायम करो तो क्‍या बे धर्म की बातें नहीं 
है? मत कहिये, लेकिन यह मानवताकी बात तो है | कितनी उसके मन में सच्चाई है, उसे कौन जाने ! 
परन्तु बात तो कही जाती है। श्राज जितने भी धर्म के संगठनों के भेद हैं, सभी का विघटन कीजिये। 
पहला कदम यही हो । चूँकि सभी को रखकर यह सम्भव नहीं है । जितने धर्म के प्रतीक हैं, इन सारे 
धर्म के प्रतीकों और संगठनों को जिन्होंने घमं पर आवरण ला दिया है तथा शुद्ध मानव निष्ठा, भरद्धा, 
श्रौर मानवता के ्राधार पर जो भेद-भाव का लदाव झौर आ्रावरण है, उन्हें दूर कीजिये। इस मंच 
से मेरा नम्न निवेदन है कि जज हम ऐसा कर सकेगे तभी शुद्ध मानव की दृष्टि से देख सकेंगे | 


मैं सुन रद्दा था- एक ने कद्दा, भगवान श्र दूसरे ने कहा सत्य, तो मैं सोचता रद्दा कि क्या 
ही रहा है। फिसीने कहा भगवान्‌ ड्रब रहा है, किसीने कद्दा कि भगवान्‌ को बचाश्रों नहीं, तो में ढुब 
जाऊँगा। यदि हूबना था, तो वह तो ड्रब चुका श्रौर यदि जीवित है, तो इन सारी बहसों के बाद भी 
जीवित है । ५ 


आयोजन को इस बात कै लिए धन्यवाद है कि मुझे बोलने का श्ौका प्रदान किया | मैंने अपना 
व्यक्तिगत विचार-दर्शन सारे समाज की झोर से रखा है | मेरा नम्न निवेदन है कि समस्या का समाधान 
तभी सम्भव है जब मूल समस्या पर विचार किया जाय और जब श्राप सभी मिलकर झुद दृष्टि से 
इस पर विचार करेंगे | मुझे यह मस्ताव पसन्द आया, क्योंकि इसमें कट्टा गया है कि तब तक प्रगति 
नहीं हो सकती, जब तक समाज-स्यवस्था का श्रामूलचूल परिवर्तन नहीं कर देते | सही बात है--प्रेम 
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और अहिंसा के आधार पर परिवतंन दो। यदि संघर्ष के आधार पर होता है, तो गलत हो जाता है 
क्योंकि उसके दूरगामी परिणाम गलत दोंगे। पर अहिंसा केबल दिल से ही नहीं दोती। उसे 
सामाजिक रूप देना दोगा | वह शात्र या वाणी की चीज नहीं, बल्कि हमारे-आरपके जीवन-का बहता 
हुआ प्रवाद होना चाहिए. | घर में नौकर प्रातः से देर रात्रि तक खठता रहता है तो हमारी अ्रहविंसा 
सूख जाती है। मुझे चिन्ता नहीं होती कि उसका क्या होता है, पर अहिंसा का व्याख्यान दे देते हैं 
आर सुन लेते हैं। जीवन में अहिंसा प्रवाह के रूप में श्रानी चाहिए. | सेठ को मुनीम की कोई 
चिन्ता नहीं । 

मुनिभ्री सुशील कुमारजी महाराज ने यह प्रसंग रखा, उनका धन्यवाद गान करता हूँ | पर इस 
प्रकार की अहिंसा से समाज बदल सकता है क्‍या! बुद्ध ने कहा, मह्याबीर ने कहा, ईसा ने कहा, 
गांधी ने अभी सामाजिक प्रयोग किया, पर रोना पड़ता है और कहना पड़ता है कि कहाँ है वह सामा- 
जिक व्यवस्था, जिसका झ्राधार अ्रहिंसा या प्रेम है। ऐसा इसलिए है कि हम गलत मूल्यों को महत्व 
दे रहे हैं| हम समाज में मूल्य उनका समभते हैं जिनकी धन से पूजा द्वोतो है| श्रहिंसा के मूल्यों 
को हम महत्त्व देंगे तो हमारी दृष्टि सुलक जायगी। मेरी दृष्टि तो वहाँ जाती है, जहाँ पूजा 
होती है । हम साधारण मानव हैं | वित्त की पूजा होती है, तो वित्त बढ़ेगा, पूजा हिंसा की 
है तो हिंसा बढ़ेगी और पूजा धोखे की है, तो धोखा बढ़ेगा। इसलिए श्रहिंसा के श्राधार 
पर यदि परिवर्तन लाना है तो सबसे श्रधिक जरूरत समाज-व्यवस्था को बदलने की है-यदि 
सचमुच में श्रहिंता को जीवित बनाना है। श्रहिंसा को मुर्दों का नहीं बल्कि प्रतिकार का शस्त्र बनाना 
है। श्रन्याय है, तो लड़ना दोगा। सभी कहेंगे कि यद्द तो संघर्ष हो गया तो वह संघर्ष स्वीकार है, 
जिससे अद्दिसा को बचाया जा सके | इस आधार पर यदि समाज-व्यवस्था का हम निर्माण करें तो 
हम समभत्ते हैं कि अस्ताव में नो रखा गया है, उससे समाज की विषमता दूर हो जायगी। प्रस्ताव 
के सन्देश को इस प्रकार से सोचना होगा। 


मोगनाद नहीं ! 
श्री चण्डी प्रसाद्‌ केड़िया 
के 


संसार मैं दर समय दो प्रकार के पहल काम करते हैं। एक इन्सान का इन्सान से संबंध और वूसरा 
अपने श्राप, और अपने सारे बाह्म संसार से संबंध | एक जिसे हम राजनीति या पॉलिटिक्स कहते 
हैं, वह इन्सान का इन्सान से रिश्ता है श्रौर दूसरा जिसे धर्म कहते हैं, बह हन्सान का अपने आप या 
स्‍्वर्य से और सारे अह्याण्ड से रिश्ता कायम करता है | इस प्रकार आज जो यह तजवीज रखी गयी 
है कि समाज का निर्माण अद्दिंता के आधार पर होना चाहिए तथा अआतृत्व एवं बन्धुत्व के आधार 
पर होना चाहिए तो इस सम्बन्ध में इन्सान के अन्दर अनेक परीक्षण हुए. हैं तथा बहुतेरी 
जातियों और सम्पदार्यों ने इन सिद्धान्तों को अपनाने और अ्रमल में लाने की कोशिश 
की है। यह झलग बात है कि ये तजबीजें पूरी सफल नहीं हुई | श्राज भी जो तजघीज 
अमल में लायी जा रही है, वह पूरी सफल नहीं हो रही है। इसका यह माने नहीं कि घर्म 
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सम्प्रदार्वों ने जिन तजवीजों को अमल में लाने की कोशिशें की वे सारी गलत थीं। झ्राज इस समाज- 
वाद यथा साम्यवाद के झनन्‍्दर जिन तजवीजों को अश्रमल मैं लाने की कोशिश हुई हैं वे भी गलत नहीं 
हैं | इससे यह कह देना कि सारे सम्प्रदायों, उनके महन्तों-आरचार्यों की चेष्टाएँ गलत हैं, बेकाम हें, 
यह कोई अर्थ नहीं रखता है | धर्म ने अपने तरीके से अपने-अपने जमाने में समाज की समस्याओं 
को दल करने की पूरी कोशिश की है और श्रभी भी उसके परीक्षण चाद हैं| समाज को बदलने की 
बात ठीक है, पर किस तरह से श्रौर उसकी रूपरेखा क्या द्वोगी ! इस प्रश्न को हमारे पूर्व बक्ता ने 
साफ नहीं किया | हिंटलर भी अपने ढंग से समाज-व्यवस्था कायम करना चाहता था, स्टालिन ने भी 
अपने ढंग से समाज-व्यवस्था कायम करने की कोरिशें कीं श्रोर खश्चेव भी अपने ढंग से प्रयास 
कर रहे हैं | सभी के अपने ढंग श्रलग-अलग हैं | 

यदि नई समाज-व्यवस्था कायम करना चाहते हैं और पुरानी बदलना चाहते हैं, तो उसकी 
रूपरेखा स्पष्ट कर सकेंगे ! अलग-अलग समय श्रलग-अलग परीक्षण होते रहे हैं, पर उससे धर्म के 
उन सत्यों को जिन पर समाज का सारा ढाँचा प्रारम्भ से चला आरा रहा है, उस पर कोई फर्क 
नहीं पड़ता | सत्य, श्रद्ििता और प्रेम के जिन सिद्धान्तों को हम मानते हैं, जिन्हें सभी धर्मों के 
सम्प्रदाय मानते आये है, उनका श्राज तक कभी विरोध नहीं किया गया | जब्र हम साम्राजिक न्याय 
की बात करते हैं, तो धर्म के इन्हीं मूल सिद्धान्तों पर सामाजिक सिद्धान्त भी श्राधारित होते हैं | 
परन्तु जिस समाज को हम बदलने की सोच रहे हैं, क्या वह भोगवाद नहीं है ! क्‍या जिस समाज 
परिवर्तन का यह खाका हम खींच रहे है, बह रोटी पर जाकर नही टिक जाता है ! श्राज श्रमेरिका 
में सभी को रोटी, कपड़ा और मकान की सुविधा है, पर क्‍या उसकी समस्याएँ हल हो गयी हैं ! 
बड़े-बडे घनपति हैं, पर क्या रोटी की समस्या दल हो जाने से उनकी समस्याएँ हल हो गयी हैं ? 
इनका उत्तर होगा, नहीं । समाज को इनसे भी ऊँची श्रावश्यकताएँ होती हैं । केवल एक समय 
मैं एक रोटी के प्रश्न को देखकर संतोप नहीं करना पडता है। समाज के हजारों वर्षों के इतिहास 
से अपनी तजबीज करना तथा उसी के अनुरूप आगे बढ़कर काम करना पड़ता है| जिस मोगवाद की 
जमीन पर श्राज हम दौड़ रहे है और जिसकी बातें करते हैं, उसके साथ यदि अ्रद्विसा की बातें करते हैं 
तो अहिंसा शब्द स्वयं गन्दा हो जाता है। बडी-बड़ी समस्याश्रों का हल करना श्रावश्यक है और 
भोगवाद से उसके श्रन्दर की समस्याएँ बढ़ती ही जायेंगी। जीवन-स्तर को उस माध्यम से जितना 
ऊँचा करना चाहेंगे, उसका कभी अन्त नहीं होगा तथा मृगमरीचिका में धूमते दी रह जायेंगे | इस- 
लिए भोगवाद को छोड़कर आध्यात्मबाद की श्रोर बढ़ने की आवश्यकता है श्रोर उसीके अ्रतुरूप समाज 
का निर्माण करना होगा | 


५ प्रहिसा से कल्याण 
ही 
श्री वान कांदिर 
(मलाया) 
मैं इस प्रस्ताव का, जो प्रेम और अहिंसा के सिद्धान्तों की मानव-जोवन में शिक्षा से सम्बन्ध 
रखता है, समर्थन करता हूँ । आज के दम लोगों के इस संसार में दम लोगों ने राजनीतिक अ्रगतियों 
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ओर वैज्ञानिक अनुसन्धानों को देखा है। उनका उपयोग सानव-कल्याण के लिए तभी सम्भव दो 
सकता है, जब हम अपने जीवन में श्रहिंसा और पेम के सिद्धान्तों को अपनाते हैं; क्योंकि अहिंसा का 
सिद्धान्त. विश्व-शान्ति और सुख को लाने मैं समर्थ है| श्राज के संसार में अनेक आविष्कार हुए हैं| इस 
वर्तमान भयावह परिस्थिति से संसार को श्रहिंसा का ही सिद्धान्त मनुष्य की मानवता को जगाकर बचा 
सकता है। इसलिए हमारे इस सम्मेलन के लिए, इस प्रस्ताव को स्वीकृत करना बहुत ही आवश्यक है 
तथा यह झ्लावश्यक है कि सारे संसार में इस बात का प्रचार किया जाय कि केबल श्रहिंसा ही संसार 
मैं लोगों को आनन्द, शान्ति श्रौर सुरक्षा प्रदान कर सकती है। यह केवल धर्म का आधार ही नहीं 
है, जो हम इस प्रस्ताव का समर्थन करते हैं, बल्कि मानवतावादी श्राधार पर भी इसका समर्थन 
करते हैं। मलाया के एक प्रतिनिधि के रूप मैं में इस प्रस्ताव का जोरदार समर्थन करता हूँ. और 
आशा करता हूँ, आप सभी प्रतिनिधि और उपस्थित जनसमूह इस प्रस्ताव का एक स्वर से समर्थन 
करेंगे, क्योंकि तृतीय विश्व-युद्ध के खतरे से संसार को केवल अहिंसा और प्रेम ही बचा सकता है। 


पावित्य का सिद्धान्त 

श्रह्मकुमारी प्रकाशमणि 

यहाँ सभी इस सम्मेलन में विश्व-शान्ति के लिए इकट॒ठे हुए हैं ओर विभिन्न विचार सुनने 

को मिल रहे हैं | कोई समर्थन करता है श्रोर कोई विरोध करता है | परन्तु में कहती हूँ कि यहों कोई 

अनुरोध या विरोध की बात नहीं है, बल्कि आवश्यकता उसे जीवन में उतारने की है, क्योंकि जीवन 
मैं जो बातें दिन मर चलती हैं, उन्हें तो सभी मानते हैं । 


श्राप सोचें कि श्रहिसा का क्‍या अर्थ है ! यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने श्राप से पूछे कि उसके 
जीवन में चह कितना हिसक है आर कित्तना अहिसक ! क्योंकि अश्रद्िसा का अ्र्थ है--किसीकी हिसा 
मत करो, किसीको धोखा मत दो, किसीका शोषण मत करो, श्रादि | इसके लिए सबंप्रथम पत्ित्र होने 
की जरूरत है। अहिसा का मतलब ही पवित्रता है। क्रोधवश यदि कोई किसीका खण्डन करता है, 
उसके दिल को दुखाता है तो वह द्विसा है| काम के वश जो बुरा कर्म होता है, वह भी दिंसा है। इस- 
लिए मेरा यही निवेदन है कि मनुष्य श्रपनी आत्मा और अपने परम परमात्मा को पहचानकर क्रोध, 
लोभ, मोद् रूपी शत्रुओं, जिनके वश में होकर मानव मात्र श्रपने कं। दुखी, यपी श्रौर दीन बना रहे 
हैं, से अपना निवारण करने की कोशिश करनी चाहिए, | बाकी विश्व-शान्ति के लिए इस कांये को तो 
परमात्मा पर छोड़ना चाहिए, क्‍योंकि विश्व की भावी उसीके द्वाथों मैं है। यह सत्य है कि विश्व में हम हैं 
और हम में विश्व है | यदि व्यक्ति व्यक्ति में शान्ति श्राती है, तो विश्व-शान्ति भी श्रवश्य झा जायगी | 
यदि हम श्रपने में पवित्रता धारण छर लें, अपने विकारों को न८ कर लें, अपने में अहिसा, प्रेम, सत्य 
जो भी कहिये, शब्दों का मेद है, पर व्यक्तिगत रूप से उसके अर्थ को सोच और समझकर यदि 
मनुष्य उन्हें जीवन मैं उतारे तो बिश्र के अन्दर शान्ति की स्थापना दूर नहीं, वह ञ्राज ही आ जाये | 
विश्व-शान्ति श्रावश्यक है ओर वह होनी ही है क्‍योंकि इस पुरान॑, पापी, तमोगुणी दुनिया का श्रन्त 
जरूरी है। परमात्मा ने कहा है कि जत्न-जब धर्म की ग्लानि होती है, तब्-तत्र ग्रधर्मों का नाश 
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करके एक सत्य धर्म की स्थापना के निए हुक्के आना ही होता है। अभी इस अरधर्मी पापी दुनिया में 
यद्द जरूरी है कि विनाश हों श्रोर उसके बाद सत्य धर्म की स्थापना हो | इसके लिए इम सभी अपने 
व्यक्तिगत जीवन को शुद्ध करें | सत्यता, शुद्धता, पवित्रता और शान्ति में मेरा पूरा सहयोग है और मैं 
प्रस्ताव का समर्थन करती हूँ । 


अ£ सामरथ्य का अभाव 
क् 
डा० नागेनद्र 

प्रस्ताव में एक शब्द आया है, जिसका श्रर्थ होता है कि आ्राज की सामाजिक व्यवस्था दिंसा की 

नींच पर आधारित है। में कहना चाट्ता ह कि दिसा जीवन का एक नियम ही है, क्योंकि श्वास लेने 

मैं भी श्रनेक कीटाणुशों की €िसा होती है और 'जीव-जीवों का भोजन' यद्द सिद्धान्त सतत चलता रहता 

है। इसलिए हमे श्रदिंसा के भही अर्थ को समझना होगा, क्योंकि पूर्ण रूप से अ्हिसा जीवन मैं 

सम्भव नहीं है । आज का समाज ओर पहले भी समाज अदिसा पर रहा है। जो जीवन के लक्ष्य को 

नहीं पहचानता | जो परम आनन्द ब्रद्म है, उसीकी प्राप्ति जीवन का चरम लक्ष्य है, उसके लिए हम 
अपनी अलग-अथ्रलग टफली बजायेगे, तो क्‍या द्वोगा ? 


प्रस्ताव मे कहा गया हैं कि अद्िसा, सत्य को जीवन का मार्शदर्शक भिद्धान्त बनाना है, पर 
हमारे ऋषि मुनिया ने त। सदा से ही जीवन के नियम बनाये है। क्‍या इसके बाद भी लोग उस 
पर चल सके ! नहीं, क्योकि हमें बह मानसिक शक्ति या कोौराल नहीं मिली है, जिसके साथन से दम 
अपने मन मे श्रटल सरय पर ओर श्रहिसा पर हर प्रलं।भनों में डटे रह सके । आज आवश्यक है कि 
सत्य और अहिसा की बाते मीठे-मीटे शब्दों में नही रहे, बल्कि हम बह समाधान प्रस्तुत करें कि जिस 
पर चलकर विश्व की हम सही मार्ग पर ले जा सके | 


प्रस्ताव सर्वसम्मति से स्वीकृत हुआ । 


चतुर्थ प्रस्ताव 


लि 
धर्म का परिकार 
हा 
स्वामी सवानन्दजी महाराज 
बेदों मैं प्रार्थना की जाती थी कि जो विद्वान है, उन्हें मित्र बनाओ, और उनके हम मित्र बनें | 
जो देश की रक्षा के लिए सिपादी बनकर देश की रक्षा करते हैं, उनसे मित्रता का सम्बन्ध रखो, जो 
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वैश्य हैं, और धन को रक्षा करते हैं, उन्हें भी मित्र बनाओ और जो सेवा में लगे रहते हैं, उन्हें भी 
मित्र बनाओ इस प्रकार सारे विश्व की मित्रता और बन्धुत्व की प्रार्थना वेदों मैं की जाती थी | श्राज 
बन्घुत्व की भावना के अभाव में मानव हिंसा और प्रतिहिंसा पर ठला है | इस प्रस्ताव के पास होने 
से देश, समाज और व्यक्ति में श्रह्िता और सत्य के आधार पर बन्धुत्व का विकास होगा और बन्घुत्व 
के विकास से अहिंसा और सत्य के सिद्धान्त भी स्वतः घुष्ट होंगे। इसलिए जद् सारे विश्व में वसुघैन 
कुटुम्बकम की भावना पैदा होती है ते हिंसा की भावना नहीं होती, क्योंकि सभी को मित्रवत्‌ समभते 
हैं। हिंसा की भावना तो सामाजिकता, प्रान्तीयता, राष्ट्रीय आदि से जगती है, इनके कारण आन 
देखते हैं। उदाइरुण के लिए चीन को लीजिये जो बुद्ध धर्म पर टिका है वह भारत पर भी 
आक्रमण को तुला है। हमारा देश सबसे बन्थुत्व की भावना की बाते करता है। भारत के प्रधान 
मन्‍्त्री भी अम्धुत्व एवं मित्रता को लेकर आगे बढ़ रहे हैं। जहाँ मित्रता होती है, वहाँ द्वेप नहीं 
होता है | इसलिए बन्धुत्व की भावना अहिंसा के सिद्धान्त को दृढ़ करनेबाली है। इसलिए इस प्रस्ताव 
को हम व्यावद्दारिक एवं क्रियात्मक रूप दें। पहले तो हम कुद्ठम्प्र मैं अन्धुत्व करी भावना को पैदा 
करें । आज यह भी नहीं है। पिता-पुत्र मैं, भाई-माई और समाज समाज मैं विद्वेष दै | 
कुटम्ब से समाज, प्रान्त, देश और विश्व में बन्बुत्व की भावना का विकास करे । केवल प्रस्ताव पास 
कर शान्त हो जाने से यह नहीं होगा | यदि हम इसे व्यावहारिक एवं क्रियात्मक रूप देते हैं. और 
श्रपने देश में बन्धुत्व का विकास कर लेते हैं, तो बाहर के देश में भी उसका विकास करना बहुत ही 
सरल हो ज्ञायगा | 


हमारे देरा में श्रनेक बाद हैं | लोग कहते हैं. कि साम्प्रदायिक और धार्मिक लोगों ने बाद- 
विवाद पैदा किये, पर इस समय देश में जो भगड़े हो रहे हैं वे भिन्न-भिन्न वादों, संघ, दलों श्रादि 
के कारण हैं न कि धार्मिक सम्प्रदाया के कारण | इसलिए, मी बेद की प्रार्थना पर चलें भ्रौर देश में 
बन्धुत्व पैदा करें। 'संरक्षच्यम्‌ त्वमसिध्वम सर्थों मनसि जायतामः के अनुसार यदि सभी इकट्ठे होकर 
चलें, ओर एक ही ध्येय के लिए. एक ही मार्ग पर चलें, तो देश में बनधुत्व की भावना आयेगी श्र 
विश्व-बन्धुत्व का विकास होगा | दार्शनिक सिद्धान्त आता £- 'सर्वम बासुदेवा:' श्रथोत्‌ सभी भगवान 
के स्वरूप हैं, 'सर्बम्‌ खड इदम ब्रह्म, एकम अद्वितीयम' तो भेद मिट जायगा, जिसके कारण इंप्या ट्वैप 
द्ोता है वर्ण, बर्ग, जाति आ्रादि को लेकर | जब ये भद मिट जायेंगे, तो सभी भारतीय बन्श्ु हो जायेंगे 
और फिर विश्व-बन्धुत्व की भावना आयेगी, यह मेरी परमेश्वर से प्रार्थना है और सभी से आशा 
करता हूँ कि सभीके हृदय में ऐसी मावना पैदा हो कि ईप्यो, राग, द्वेप से ऊपर उठकर ऐसी भावना 
पैदा करें कि सारा विश्व मित्र सम है | इस प्रस्ताव से विश्व-तन्धुत्व की भावना का प्रसार होगा | 


पणरिडत मिहीलाल शमो $ 


अब तक हम सोचते रहे कि आपस मैं एक-दूसरे में प्रेम और बन्धुत्व द्वो तथा एक-दूसरे को 
भाई समझे। परन्तु निर्णय करना है कि वास्तव में हमारा पिता एक है या नहीं | यदि यह पता लग 
जाय कि हमारा पिता एक है तो बन्धुत्व होने में देर नहीं लगेगी | इस सम्बन्ध में. एक कहानी है | 
एक समय एक विद्वान परिडत के चार लड़के जहाज में यात्रा कर रहे थे। वे युवक थे । जहाज 
डूब गया श्रौर वे अलग-अलग तख्ते पर बहने लगे, एक चीन पहुँचा और वहाँ वह बुद्ध धर्म मैं 
शामिल हो गया, दूसरा श्रमेरिका पहुँचा तो इंसा को मानने लगा, एक हिन्दुओं के बीच झा गया 
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और एक मुसलमानों के बीच चला गया और इस्लाम को मानने लगा । इस प्रकार चारों अलग-अलग 
होकर श्रपना-अपना काम करने लगे और उन्हें एक-दूसरे का पता नहीं। प्रत्येक अपने को जीवित 
ओर दूसरों को मृत समझता था। चारों खूब विद्वान निकले और खूब संग्रह किया | श्राज जैसे एक 
सम्मेलन में अकस्मात्‌ वे सभी एकन्न हुए । सभी अपने-अपने धर्म को ही सच्चा और श्रेष्ठ बताने 
लगे श्रौर आपस में एक-दूसरे की आलोचना करने लगे। फिर जब वहाँ सभी की सूची बनी, जिसमें 
उनके पिता के नाम भी थे तो उन्हें पता चला कि वे सभी एक ही पिता के पुत्र है और आपस में माई- 
भाई हैं और बे प्रेम से मिल गये, आपस के विरोधों को भूल गये | इमें भी यद्द निश्चित करना है कि 
हमारा पिता कौन है--एक था दो ? एक हो जाने पर यह गुंजाइश नहीं रह जाती कि हम किसी पर 
हिंसा, अ्रत्याचार, शोषण आदि करें | धर्म सभी का एक है, सम्प्रदाय भले श्रलग हो सकता है | 


प्रस्ताव सर्वेसम्मति से स्वीकृत हुआ 


पंचम प्रस्ताव 
श्री हरिश्चन्द्र मिश्र 'मिथिलेन्दु' 


यह प्रस्ताव बहुत गहन है, क्‍योंकि भारत की यह परम्परा रही है कि धर्म की शिक्षा बचपन 
से साधारण शिक्षा के साथ-साथ दी जाती थी। पर इधर कुछ दिनों से हममें धर्म की शक्ति घटती 
जा रही है| सरकार धर्मनिरपेक्ष है। इससे यह तो नहीं कहा जा सकता कि धर्म की शिक्षा नहीं दी 
जानी चाहिए | धर्म की शिक्षा तो नीचे से ऊपर तक दी जानी चाहिए, जिससे कि सभी धमों में 
जो अ्रहिंसा, प्रेम श्रोर सत्य दिखाया जाता है उससे आपतस के भेद दूर हों, यदि घा्मिक शिक्षा दी 
जाय तो लोगों में एकता और बन्धुत्व भ्रा सकता है। इसलिए हम अपनी ओर से और श्राप सभी 
की ओर से प्रस्ताव का समर्थन करते हैं और कहूँगा कि निग्न श्रेणी से उच्च अ्रेणी तथा प्राइमरी से 
एम० ए० तक को शिक्षा में भारत क्या, समस्त विश्व की शिक्षण-व्यवस्था में धर्म की शिक्षा श्रनि- 
वार्य हो । हमारे महर्पियों मे यह पूछने पर कि शिक्षा का क्‍या लक्षण हो ? तो उसकी तुलना माता 
से की गयी है। नीति कहती है कि : 
मातृपित कृताभ्यासो, ग्रुणतामेति बालक: 
न गर्भमुक्तिमात्रेण, पुत्रों भवति पण्डितः 


माता-पिता के अ्रभ्यास कराने से संतान शिक्षित होती है | कोई संतान माता के गर्भ से गिरते 
ही शिक्षित नहीं होती | इसलिए मारत के ४० करोड़ सन्तानों के पिता के रूप में जो हमारी सरकार हम 
सभी की झ्रमिभावक है, के द्वारा यदि धार्मिक शिक्षा दी जाय और जिस नतिक औ्रौर श्राध्यात्मिक 
शिक्षण के लिए. भारत सरकार ने एक विभाग भी खोला है, तो इम एकता, वन्त्ुव श्रौर विश्व-बन्घुत्व 
के साथ संसार में रह सकते हैं। 


धर्म भारत का मेरुद्णड रहा है | विवेकानन्द जत्य १९०१ में श्रमेरिका गये थ, तो उन्होंने श्रपने 
भाषण में कद्दा था कि भारत मैं जीवन के हर क्षेत्र-चलने, बोलने आदि में आध्यात्मिकता का दर्शन 
होता है | बिना धर्म के स्वतन्त्रता मी सम्मव नहीं है | 
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एक ही परिवार 


श्री मुहम्मद मोनियम एम० खताब 
( स॑युक्त अरब गणराज्य ) 
मैं प्रातः भी आपके समक्ष बोल चुका हूँ। में विचार कर रहा था और इस परिणाम पर 
पहुँचा हूँ कि श्राज यद्द सम्मेलन कलकत्ता में हो रहा है शोर इसके पहले दिल्ली में हुश्रा 
था, जिसमें सारे संसार के लोगों को निमंत्रित किया गपा, जिससे कि शाति की स्थापना हो सके, युद्ध 
बन्द हो सके, बसों श्रादि को समाप्त किया जा सके, झ्रादि | परन्तु यह सत्र धर्म के बिना सम्मव नहीं है, 
क्योंकि धर्म ही सारे संतार को एक सूत्र में जोड सकता है | हम सभी ईश्वर या श्रब्ला मैं विश्वास 
करते हैं और हम सभी का उद्गम-स्थान एक है। इसलिए हम लोग निश्चित रूप स एक परिवार की 
तरद् रह सकते हैं| हम लोग आदम श्रौर होवा के सन्तान द्वोने के नाते हम लोगों को आ्रादम फे समान 
ही होना चाहिए | सचमुच में मैं ग्रभी भारत मे हूँ, पर मे ऐसा सभता हू कि भारत मेरा ही देश है, 
जब कि मैं संयुक्त श्ररत्र गणराज्य से आता हूँ ओर में यह भी कहता हृ कि व. भी आपका है, मेरा 
ही केवल नहीं है। मैं श्राप सभी भाइयों एवं बहनों से यहद्दी कहूँगा कि धर्म और अल्ला सभी का है, 
देश भी सभी के लिए है ओर इसलिए हम सभी निश्चित रूप से परस्पर मिले और मिलकर समस्या 
का सामना करें । भारत और संयुक्त अ्रत्र गणराज्य का सम्बन्ध बटत ही मधुर है, आध्यात्मिक ज्षेत्र 
मैं। श्राप नासिर और नेहरू के विषय में बहुत कुछ जानते है | भारत शात्ति का देश है । इसलिए मैं 
यह आमन्त्रण प्रस्तुत करता हूँ कि इस सम्मेलन का श्रागामी अधिवेशन कैरों में हो और में 
श्रपनी ओर से इसके लिए अभी निमन्‍्त्रण प्रम्तुत करता है | 


अन्त में पाँचों प्रस्तावों को सबंसम्मति से स्वीकृत करके प्रसारित किया गया। 


श्२्र 


खुला श्रधिवेशन 


दूसरी बैठक ( ८ फरवरी, १६६० ) 


(2 एवाह... 


श्री इेश्वरदांस जालान, 
स्वायत्त-शासन मन्‍्त्री, पश्चिम बंगाल 


में धर्म का कोई परिडत नहीं परन्तु सीधी-सादी भाषा में जो धर्म को समझता हूँ श्रौर मनुष्य 
के जीवन में उसका जो स्थान है, उसीकोी आपके सामने रखूंगा | धर्म के बिना मनुष्य का जीवन 
श्रधूरा दै | श्राज उससे अलग होकर हम किस दिशा मैं बहे जा रहे हैं ओर उसका क्या परिणाम 
होगा आदि प्रश्नों पर विचार करने की जरूरत है | मानव मात्र का जीवन एक है-चाहे वद किसी 
धर्म का माननेवाला हो | ईश्वर ने सभी को समान बनाया है-चाहे दह ञ्री हो या पुरुष-उसके नाक, 
कान, द्वाथ, पैर, श्रादि समान हैं-चाहे वह किसी भी शर्म का अनुयायी क्‍यों न हो। ईश्वर के 
यहाँ से सभी मनुष्य और प्राणी एक ही तरहसे जाते हैं । इसलिए मानव-जीबन का सभी का सकेसद 
एक ही है-चाहे कोई धोती-कुर्ता पहनता हो, या कोई और प्रकार का वस्त्र या किसी प्रकार खरे भी 
भौजन करता हो । सभी एक समान ही शरीर को शीत-ताप से बचाना चाहते हैं, भूख प्यास को 
मिटाना चाहते हैं। इसमें सभी समान हैं। उसका जन्म जिना किसी से पूछे होता है। जन्म पर 
मनुष्य का कोई अधिकार नहीं है, पर जीवन जहाँ तक चलता है, उस पर बहुत कुछ श्रघिकार है 
कि जीवन को किस प्रकार चलाये ! 


ईश्वर ने शरीर और मन की जो रचना की तो उससे सभी को सुख-दुख के श्रनुभव होते हैं, 
श्रानन्द और पीड़ा का शान द्वोता है। सभी दुख की निबृत्ति और सुख शाति की प्राप्ति का प्रयत्न 
करते हैं श्रोर घुग-युग से आज तक यही चला आ रद्दा है और आगे भी चलता रहेगा। मृत्यु के 
बाद जन्म, ईश्वर का श्रस्तित्व आदि अपने-अपने विश्वास की बातें हैं, पर यह तो सभी विश्वास करेंगे कि 
सुख और दुख शरीर का धर्म है और सभी सुख की प्राप्ति और दुख का निवारण करना चाहते हैं | 
पर प्रश्न है कि किस प्रकार ? हमारे यहाँ दुखों को तीन कोटियों में बाँठा गया है--अधिदेविक, आधि- 


र्र्रे 


भौतिक और आध्यात्मिक | एक वह दुख है, जो मनुष्य को भोजन, वस्त्र श्रादि भौतिक पदार्थों के 
श्रभाव मैं होता है, परन्तु कोई भी प्राणी हो, सारे आ्राधिभौतिक सुखों की प्रासि नहीं कर सकता है 
श्रौर जिन्हें वह प्राप्त नहीं कर सकता श्रौर उसके कारण जो दुख होता है, उसकी निदृत्ति के सिवा 
मानसिक निद्ृति सम्मव नहीं है | श्राध्यात्मिक दुख मन के दुख हैं और आधिदेविक वे 
अ्राकस्मिक दुख हैं, जिन पर मनुष्य का अधिकार नहीं। इनमें भौतिक सुखों की प्रासि का दुख 
आधा मन पर निर्मर करता है। श्रगर मन स्थिर, प्रबल और दृढ़ द्वो तो सारे श्रभावों में सुख 
शान्ति का अनुभव हो सकता है | 


आज सारा संसार भौतिक सुखों की प्राप्ति के पीछे उठ्िग्न है और जितने भी सिद्धान्त बने हैं, 
वे सारे भौतिक पदार्थों की प्राप्ति के लिये बने हैं। साम्यवादी देशों के यही सिद्धान्त हैं कि सभी की 
रोटी की समस्या का हल हो और उन्होंने समझ लिया है कि धर्म और ईश्वर की कोई जरूरत नहीं 
है क्‍योंकि उनका लक्ष्य केवल रोटी पर टिका है, केन्द्रित है । उनकी दृष्टि में धर्म बाधक है और 
इसलिए उसे तिलाजलि' दे दिया है। उदरपोपण की मनोवृत्ति पर ही सारा साम्यवाद- 
शास्त्र बना है। उसका एकमात्र लक्ष्य भौतिक पदार्थों की प्राप्ति है--चाददे वह हत्या करके हो या श्रौर 
भी किसी तरह से या धर्म का त्याग करके । जो पूँजीवादी सिद्धान्तों के माननेवाले हैं तथा समाज- 
बादी, सभी आधे सुखो का हल प्रस्तुत करते हैं ओर आधे का अभाव ज्यों का त्यों बना रहता है। उसे 
दूर करने के लिए प्राचीन काल से विचारशील लोगों ने चिन्तन किया कि प्राणी को वास्तविक मुख 
केवल भोतिक पदार्थों से नहीं प्राप्त हो सकता । इसलिए, वास्तविक सुखों की प्रासि के लिए. मन की 
शान्ति की श्रावश्यकता श्रौर उसकी प्रातति के लिए ही सारे धर्मों श्रोर धर्म-शास्रो की रचना है | सभी 
धर्मों के मूल तत्त्व तीन भिद्धान्तों-भक्तियोग, कर्मयोग और शञानयोग-को मानसिक शान्ति के उपाय 
बताये हैं। यदि आपके द्वदय में भक्ति होती है, तो आपका प्रेम दूसरी चीजेंसि हट जाता है; क्योंकि वह 
दो नहीं, केवल एक ही जगद टिक सकता है। 


इस प्रकार मनुष्य-नीवन में धर्म का बहुत बड़ा स्थान है। आज भी धर्म का स्थान और 
महत्व है-चाहे नास्तिकता कितनी भी क्‍यों न आयी हो | उसमें तहुत बड़ी शक्ति है और वह मिट्ने 
वाली नहीं है। यद्ट भी एक चक्र है कि एक के श्राने के बाद दूसरे की चाह बढ़ती है| श्राज भारत मैं 
कुछ भौतिकता का विकास हो रहा है और उसके विचारक अपने को श्राध्यात्मिकता के कारण पिछड़ा 
मानते हैं श्रोर उसकी उपेक्षा करते हैं। इसी धर्म की भावना की कमी के कारण श्राज छात्रों, 
मजदूरों, आदि वर्गों श्रौर क्षेत्रों में सर्वत्र अशान्ति है। मनोवैज्ञानिकों का यह दृढ़ मत है कि धर्म के बिना 
मनुष्य श्रशान्त ही रहेगा | आज भारत में भी श्राध्यात्मिकता की कमी हो रही है और यद्द एक बहुत बड़ा 
कारण है जो चार्रो ओर अशान्ति पनप रही है। बिना धर्म के नीति या नैतिकता एवं चारित्रिकता 
सम्भब नहीं है और बिना नेतिकता एवं चरित्र के समाज कायम रहना कठिन है। इसीलिए धर्म 
की आवश्यकता हर युग मैं थी और रहेंगी | विभिन्‍न धर्मों म कोई विभेद नहीं है | उनके मूल तत्व 
एक हैं, भेद कर्मकाण्ड के हैं | हमें कर्मकार्ड के भेदों की उपेक्षा करके विभिन्न धर्मों के अनुयायियों 
के साथ प्रेम एवं मैत्री के साथ व्यवहार करना चाहिए । मुझे प्रतन्‍नता है कि मुनिजी महाराज ने 
विश्वधर्म-सम्मैलन का आयोजन किया, जिससे विभिन्न पघर्मानुयाय्रियों मैं प्रेम दो और 
विद्रेप कम हो | ७०७ 
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डा० मुहम्मद जुचेर सिदीको 


( कलकत्ता विश्वविद्यालय के श्ररत्री, फारसी, 
इस्लामिक साहित्य एवं सम्यता विभाग के अध्यक्ष ) 


जब मैंने पहले सुना कि कलकत्ता में यह जलसा होनेवाला है, तो मुझे ताज्जुब हुश्आा, क्‍योंकि 
मैं समझता था कि अरब यह जमाना आ गया है कि जब दर पढ़ा लिखा श्रादमी आम तौर पर 
धर्म को श्रतीत का बिपय समझता है और यद्द समभता है कि मजहब का जमाना गुजर गया है 
तथा अब विज्ञान और माली तरक्कीयात का जमाना है | 


श्री मुनिजी ने उस तददरीक को जिन्दा किया है, जिसकी बहुत जरूरत है | इस पर बाद में कहूँ 
कि धर्म का क्‍या मकसद है, वद्द क्‍यों आया तथा इसकी तरक्की या विकास क्यों हुआ ! जितने भी 
मजह्त्री सिद्धात हैं, वे विकासबाद के ऊपर कोई विशेष विवरण नहीं हैं। उनका इशारा बुनियादी या 
असासी बातों फ्री ओर जरूर है। हमारे यहाँ एक दृदीस है , उतमें कहा गया है कि श्राधारभूत सत्य 
जिसे हम लोग खुदा के नाम से याद करते हैं या सत्य या वजूद कहते हैं क्योंकि बजूद अ्रसल मैं उसीका 
उजूद दै श्रोर बाकी चीजें उस वजूद का श्रक्‍्स है। उस सच्चाई ने चाहा कि वह एक छिपा हुआ 
खजाना है और उसकी जानकारी श्रौर पहचान सभी को हो । उसने कहा क्रि-दमने चाहा कि दुनिया 
इसको जाने और इसका जाननेवाला कोई पैदा हो, तो हमने अपने नूर ( प्रकाश ) का थोड़ा-सा 
लिया और जाननेवाला कोई पैदा हो तो दमने अ्रपने नूर ( प्रकाश ) का छोटा-सा हिस्सा लिया, 
जिससे यद् सारा जाहिर हुआ । मेरा खयाल है कि यह मजमून और भी मज: भी किताओं में होगा, 
जिससे यद्द पता चला कि खुदा की मालिखत ही एक ऐसी चीज है जिसके लिए, सारी दुनिया पैदा 
की गई । चन्द दिन पहले हमारे पड़ोसी देश के एक नेता ने कह कि मजहब इन्सान के लिए पैदा 
किया गया और इन्सान मजहन्र के लिए पैदा किया गया | इसे होने फैमिली प्लैनिंग के संबंध मैं 
एक तकरीर में कहां । इसके सम्बन्ध में दृदीस में ऐसा उल्लेख है। पर यह कहना कि श्रावश्यकता 
के मुताबिक जब चाहो मजद्ब को बदल दे सकते हैं तो मेरा इससे कोई इत्तफाक नहीं है श्रौर न कोई 
मजहबी आदमी इसे मान सकता दै | 


इबादत 

७ 
इस्लाम में मजहब के लिए “दीन! शब्द आया है, इसका मकसद कुरान में कहद्दा गया है 
कि हमने जिनों, श्रथौत इन्सानों को इसलिए, पैदा किया कि बह खिदमत करे और बह इस खास 
मकसद को हासिल करे | वहाँ शब्द इत्रादत है, जिसका श्रर्थ पूजा-बर्शिप दै। फिर इस शब्द को 
हमारे उन लोगों ने समझाया है और कहां है कि दरएक काम जो सच्चाई, खुलूस और मुहब्बत 
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के साथ दुनिया के लोगों, इन्सानों को फायदा पहुँचाने के लिए, किया जाता है; वह मजहत और दीन 
मैं दाखिल है और वह सभी इबादत है | यदि सड़क पर काँटा पड़ा दो और कोई उसे देखता है, उसे 
यह डर होता है कि इससे किसी नगे पैरवाले इन्सान को कष्ट हों सकता है, और उसे वह किनारे 
हटा देता है, तो उसे भी दृदीख इबादत का एक तरीका कद्दा गया है| कद्दा गया है कि इन्सान खुद को 
पहचानने के लिए पैदा किया गया है जिसका तरीका यह है कि वह खुदा की इचादत करे | 
इसमें इन्सान का हर काम आ जाता है, जिसमें खुठस के साथ तमाम दुनिया के लोगों को फायदा 
पहुँचाने के लिए! काम किया जाय | 

नवी का का एक जिक्र है कि बेहतरीन आदमी वह है, जो लोगो को फायदा पहुँचाये | यहाँ 
शब्द मुस्लिम नहीं है-वह चाहे मुस्लिम हो या गैरमुस्लिम, या लामजहब दो तो उन्हें भी फायदा 
पहुँचाया जाय तो काफी है। इसके लिए दुनिया में शांति-अमन की जरूरत है। इसके लिए यह 
हुकुम है कि ऐ इमान के रखने वाले लोगों, समी ईमान में दाखिल हो जाओ्रो | इस्लाम शब्द का 
माने है-अमन, शांति में ईश्वर को ख्वाहिशों की पूर्ति के लिए दाखिल होओ | ईश्वर, खुदा, सूष्टि- 
कर्ता सभी का आदि या सत्य, उसे जिस नाम से कहें, इन्सान खुदा को पहचानने के लिए पैदा किया 
गया है | जब्र से बह पैदा हुआ है, खुदा ने हमेशा ही एक ऐसे नूर को भेजा, जो इन्सान को खुदा के 
इस सन्देश की ओर जागरूक रखे और बता सक्रे कि किस तरह वह खुदा, दीन श्रौर ईमान को 
पहचान सके ओर वास्तविकता का अन्दाज कर सके | 


दृष्टि-सुधार 
। 

कुरान मैं कहा गया है कि सबसे पहला इन्सान जो पैदा हुआ, वह आदम खुद नबी थे और 
इसीलिए श्राए थे । कुरान में कहा है कि दुनिया में कोई ऐसी कोम नहीं, जहाँ सही रास्ते पर चलने 
के लिए बतानेवाले नहीं श्राये, इनमें से कुरान मैं बहुतो के नाम मौजूद हैं और बहुतों के नाम नहीं 
दिये गये हैं | बाद में उलेमाओं ने लिखा कि हिन्दुस्तान के नबी कृष्ण थे ग्राम तौर पर समझा जाता 
है कि हर उपदेशक, सुधारक दुनिया के हर शख्स से खुदस और मुहब्बत के साथ ईश्वर के एकता के 
सन्देश को प्रचारित करने की कोशिश करता है, तो वह नबी है | इसी सम्बन्ध में हजरत मुजदी दोसानी 
ने लिखा दे कि श्री कृष्णनी हिन्दुस्तान के नत्रो थे। अब इन सत्र दीनों और मजहबों को, जिनमें खुदा 
की तालीम दी गई है, उसे इस्लाम कहते हैं| श्राजकल यह समझता जाता है कि वह मजहंव, जिसे 
हजरत मुहम्मद ने चलाया, वही इस्लाम है बाकी गैरइस्लाम है। यह सही नहीं है। जितने 
सच्चे मजह॒ब थे, सभी को इस्लाम के नाम से याद किया जाता है। कुरान की तालीम के मुताबिक जिस 
प्रकार और तालीमों में आहिस्ता-आहिस्ता तरक्की होती गई है, मजहबी तालीमों में भी आ्रहिस्ता 
आ्राहिसता तरक्की होती गयी है| इस्लाम मजहब्नी विचारों के विकास को स्वीकार करता है श्ौर यह 
माना जाता है, आप चाहे स्वीकार करे या नहीं, कि यह मजहत्री विकास था तरक्की अपने झाला 
स्थान पर हजरत मुहम्मद की जात से पहुँची | लेकिन इसका यह मतलब नहीं कि वह अपने खयालों को 
जोर श्रौर जबरदस्ती से दूसरों को मनवाने की कोशिश करें | इसकी कोई मिसाल खुद आ्रानगर के 
जमाने में और उनके बाद के जमाने मैं भी खुलाफार झ्रासनीन के जमाने मैं; बदउमैया के जमाने में 
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नहीं गुजरी | कुरान में यह भी मौजूद है कि श्रगर खुदा चाइता है कि तमाम मजहब इस दुनिया में रहें 
आर एक-दूसरे को मुहब्बत के साथ, खुलूस के साथ समभने की कोशिश करें | अगर कोई चाहे कि 
मुसलमान को गैरमुसलमान बनाये तो उसका हृस्ताइक होगा, लेकिन लड़कर नहीं, ऋंगड़ कर नहीं, 
तलवार या ताकत दिखा कर नहीं | इसी प्रकार यदि मुसलमान भी किसीकों मुसलमान बनाना 
चाहता है, तो उसे इसका हक होगा। पुराने कागज्ों में, जो हजरत मुहम्मद के मदीना आने के 
डेढ़ साल बाद में लिखे गए, उसमें एक महत्त्वपूर्ण बात यद्द है कि जितने लोग इसमें दस्तखत 
करेंगे, जिनमें यहूदी, अरब, मुस्लिम सभी शरीक थे, उनमें से दरएक को धर्म और अ्रभिव्यक्ति 
की स्वतन्त्रता होगी | वे मजहब को अ्रपनी तरह से अ्रपनायें श्रोंर उन पर चलें। किसी बूसरे को उसे 
रोकने या दखल देने का हक नहीं होगा । इससे पता चलता है कि मजहबी श्रौर खयालाती आजादी 
हजरत सब्लेवसल्लम ने न सिर्फ अपने कुरान मेँ, बल्कि वास्तविक व्यवहार में उपदेश दिया, जिस 
पर यूरोप के तथा श्रन्य गैरमुसलमान अधिकारियों ने यद्द लिखा है कि इस्लाम मैं यह एक श्रद्म 
बात है| मजहब वही चीज है, जिसके लिए. मरफत गए-इलाही, इन्सान, जगत्‌ पैदा किया गया। 
जब्र तक इन्सान की तहरीर जारी रहेगी, इन्सान वह हर काम करे, जो ज्ञायण और सही हो और 
खुदस के साथ करे, एक-दूसरे के साथ मुहब्बत के साथ कर श्रोर उसे आ्ात्मश्लाघा, श्रात्माहंकार 
श्रादि के त्डैए पर नहीं करें, तब तक दुनिया चलती रहेगी | बहुतों ने कद्टा कि वह दिन आयगा, जब 
मजहब का तखल्लसा दुनिया से उठ जायथगा, तो दुनिया मिथ जायगी | शायद यह स॒द्दी ही हो | 


इंरान का निमंत्रण 
] 
श्री अबुल फजल हाजेघी [ इरान ] 


वह सम्मेलन, जिसमें सभी धर्म-समन्बय और परस्पर-बन्धुत्व का प्रदर्शन कर रहे हैं, जो वास्तव 
में धर्म की सही भावना है, में इस सम्भावना से बहुत प्रसन्न हूँ कि सभी धर्मो मैं मिलकर रहने और 
सहयोग करने की भावना का विकास हो रहा है। मैंने श्रापसे कहा और संयुक्त अरब गणराज्य के 
मेरे मित्र श्री खतात्र ने कहा कि इस्लाम मैं कहा गया है कि मानव मात्र का खयाल रखो, न कि फेवल 
अपने छोटे परिवार का | हमारे मित्र डा० चोपड़ा ने देखा है कि कुरान मे कद्दा है--श्रो पैगम्बर, तुम 
केवल मुसलमानों को ही बचाने के लिए नहीं हो, बल्कि समस्त मानव मात्र को बचाने श्रौर उनसे 
प्यार करने के लिए, हो । यह इस्लाम की योजना है, यह कहता है या इस्लाम धर्म के माध्यम से 
ईश्बर कद्दता है कि किसी पुरुष या स्त्री मैं मुझे प्रात करने की शक्ति नहीं है, परन्तु उनके द्वदयों में 
बह शक्ति है कि उसके अन्दर वे मुझे प्राप्त कर सकते हैं या रख सकते हैं। इस्लाम में ईश्वर ने यह 
भी कहा कि यदि तुम मुझे! पाना चाहते हो, तो मुझे दुखियों के द्वदय में पा सकते दो और जो मेरे 
पास दुखी एवं दीन-हीन, टूटे दिल से श्राता है, मैं उसे मिलता हूँ। इस प्रकार इस्लाम का ऐसा मन्तब्य 
है जो मनुष्य को प्रेम और क्षमा की भावना सभी के तथा एक-दूसरे के प्रति रखने की रो 
ले जाता है। मैं इस सम्मेलन को धन्यवाद देता हूँ और में यह भी सूचित करना चाहता हूँ कि में 
हृदय से एक उत्कट श्रमिलाषा इस सम्मेलन को यू० ए.० आर० या ईरान ले जाने के लिए रखता 
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हूँ। हम लोग इसे करने जा रहे हैं शओर आगामी सम्मेलन के लिए आपको और सम्मेलन को नि्मन्त्रित 
करने की योजना और तैयारियों में करने जा रहा हूँ, जिससे फिर सभी परस्पर मिल सकें और धर्म के 
अर्थ और व्याख्या का प्रदर्शन कर सकें | ७७०० 


श्री व्यूगो यूरियामा [ जापान ]: 


मैं टोकियो-जापान से आया हूँ । सिन्‍्तो जापान की परम्परागत प्रष्रभूम है ओर हम सभी 
विश्व-शान्ति की कामना करते हैं और ईश्वर की इच्छानुसार सभी के सुख एवं आनन्द मंगल की 
शुभ कामना करते हैं । इसीलिए, हम लोगों ने संसम्मति से सम्मेलन में भाग लेने का निश्चय किया 
और इसमें भाग लेकर हमें बहुत प्रसन्‍नता है। 


मैं जापानी भाषा में इसलिए बोलता हूँ कि क्‍योंकि मुझे दूसरी भाषा श्राती नहीं है । श्रभी यहाँ पर 
खडा द्वोने पर लगता है कि मैं यहाँ पर पहली बार आप लोगों से नहीं मिल रहा हूँ. चल्कि किसी 
जमाने में पहले भी इस घरती पर मिल चुका हूँ | यह बहुत प्रसन्‍नवा की बात है कि संसार मैं सभी 
जीवों में मनुष्य सर्वश्रेष्ठ प्राणी है श्र अनेक जीवों के बाद आया है | भिन्‍न-भिन्‍न देशो! मैं रहते हुए 
मनुष्य का जो क्तंव्य है कि आज लोग बिचार के द्वारा इस श्रेष्ठ जीवन के द्वारा नए. आविष्कारों के 
माध्यम से चन्द्रमा तक जाने का प्रयत्न कर रहे हैं तथा विज्ञान के 4ढ़ने और विकास के साथ-साथ 
मानव-विनाश का खतरा आ गया है-अनेक बम झ्रादि बन गए है, जो बहुत दुख की जात है। 
मनुष्य को अपने गरीर-पालन के बाद उसे अपने मन और दृदय के भोजन की भी जरूरत होती है 
श्रौर इसे धर्म कहते हैं, जिसके लिए. हम सभी यददों एकत्र हुए है। 


जापान में शिन्तों धर्म मे कहा गया है कि जो लोग घर्म के चिन्तन के लिए. मिलते हैं और 
संसार के हित के लिए. विचार करते हैं, व धन्यवाद के पात्र हैँ | 


श्री चुन्नीलाल भावसार ( बर्मा ) : 


मैं बर्मा के एक मानवतावादी संघ का प्रतिनिधि हूँ । मेने वर्मा के सरकारी अधिकारियों को 
अपने संघ की श्रोर से पत्र लिखा है कि बर्मा में सम्मेलन का झ्रागामी सप्तदिवसीय अधिवेशन हो 
झौर में भारत एवं विदेशों के सभी प्रतिनिधियों को आमन्त्रिय करता हैं । अपनी और से ओर बर्मा 
सरकार की ओर से । बर्मा के भूत पूर्व प्रधान मंत्री श्री यू नू एक धर्मनिष्ठ व्यक्ति हैं और मानवताबादी 
कार्यों में दिलचस्पी रखते हैं | दो दिन पूर्व चुनाव में विजयी हुए हैं। अपने पूर्व प्रधान-मंत्रीत्य के काल 
मैं चर्मा सरकार ने एक पशु-हत्या विरोधी कानून पास क्रिया ओर उसके अनुसार वर्ष मे ३२ दिन 
सभी कत्लखानों को बन्द रखने की व्यवस्था को गयी, जिनमें एक दिन क्रृष्ण जन्माष्टमी भर दो 
दिन भगवान महावीर के पर्युषण के भी हैं | इसलिए, हम लोग एक प्रस्ताव स्वीकृत करें भ्रौर भारत 
के प्रधान मंत्री श्री नेहरू से यह माँग करें कि महात्मा गाधी के निर्याण-तिथि पर देश के सारे कत्ल- 
खाने बन्द रहे | बर्मा में जो यह हुआ, उसमें सेठ कस्त्रभाई लालभारई का प्रयत्त सराहनीय है। 
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श्री अब्दुल मोनियम एम० खताब : 
( यू० ए० आर० ) 


मैं संयुक्त अरब गणराज्य की ओर से आपका स्वागत करता हूँ तथा अल अजहर विश्व- 
विद्यालय की ओर से आ्रापका स्वागत करता हूँ, जिसने मुझे मारत भेजा है-न केवल इस सम्मेलन के 
लिए, बल्कि मैं आपके साथ यहाँ दो वर्ष और रहूँगा। इस सम्मेलन से मुझे यहाँ पर अनेक 
भाइयों से मिलने का अ्रवसर मिला, क्योंकि यहाँ पर हम सभी शत्रुता के लिए नहीं आये बल्कि 
प्रेम, बन्धुत्व की भावना से आये | हममें से बहुतेरे भाई एक-दूसरे का विरोध इसलिए, करते हैं कि 
हम ईश्वर को अल्ला कहते हैं, दूसरे सत्य कहते हैं श्रौर कुछ श्रौर वूसरे लोग कुछ और कहते हैं । 
परन्तु ये सभी अब्ला के ही नाम हैं | इस्लाम में श्रल्ला को ९९ नामों से सम्बोधित किया गया है 
आर सभी शब्दों का एक ही श्रर्थ है। किसी ने अल्ला कद्दा, किसी ने पैगम्बर कह्दा, किसीने रबर कह्दा, 
आदि आदि | हम सभी भाई-भाई हैं, क्योंकि हम सभो आरादम और हौश्रा के पुत्र हैं और सभी 
मिलाकर एक ही परिवार के हैं| मैं श्रन्त में एक ही भ्रात कद्दना चाहता हूँ कि सभी भाई चाह बे किसी 
भी मान्यता या विचार एवं विश्वास के मानने वाले हों, पर मनुष्य के नाते हम सभी भाई-भाई हैं। 
हम लोगों के कुरान मैं कहा गया है कि बद्दुत लोग दृजरत मुहम्मद को मानते हैं और बहुत उनका 
विरोध करते हैं ओर कहा गया है कि जो इस्लाम को नहीं मानते हैं, उन्हें उनको श्रपना 
धर्म मानना चाहिए, और सभी को अपने धर्म को मानने की स्वतंत्रता होनी चाहिए अपनी 
पसन्द के अनुसार । 


श्री ज्ञो विन बान : 
( मलाया ) 


सर्वप्रथम में आपका मलाया की ओर से अ्रभिनन्दन करता हूँ । मलाया में श्रनेक धर्म हैं 
और सभी को पूरी स्वतंत्रता है, जो इस सम्मेलन का उद्देश्य है। प्रस्तावों में हम लोगों ने श्रनेक 
संशोधन, सुझाव आदि देखे और उनके जो भी मन्तव्य द्ों, पर सम्मेलन के इस उद्देश्य मैं कि सभी 
धर्मों को परस्पर एक-दूसरे के निकट लाया जाय, इसमें कोई परिवर्तन नहीं होना चाहिए. | सभी का यह 
पथ-प्रदर्शक सिद्धान्त होना चाहिए. कि सभी धर्मों मैं परस्पर प्रेम, ध८्भावना हो | में यहाँ मलाया के 
शुद्ध जीवन संघ के प्रतिनिधि के रूप में आया हूँ, जो अन्तर्राष्ट्रीय तथा श्रन्तरधार्मिक संगठन है और 
हम लोग सम्मेलन के उद्देश्यों से पूर्ण रूप से सहमत हैं | जत्र से सम्मेलन का प्रारम्भ हुआ, हमने बहुत 
कुछ सीखा है और में यद अवश्य कहूँगा कि यह मेरा करतंव्य है कि अपने देश वापस जाने पर इस 
महान सम्मेलन के उद्देश्यों का प्रचार करूँ | मुझे विश्वास है कि इस सम्मेलन की सद्भावना इस 
सम्मेलन के बाद भी हम सब के यहाँ से चले जाने के बाद भी अपने अपने घरों तक कायम 
रहेगी । यद्द बहुत ही सुन्दर है कि यह सम्मेलन भारत मैं हो क्योंकि भारत में अनेक धर्मों का प्राहु- 
भाव हुआ | इसलिए इस सम्मेलन के प्रेरक मुनि श्री सुशील क्ुमारजी महाराज को द्वदय से धन्यवाद 
देता हूँ और यह आशा व्यक्त करता हूँ कि इस सम्मेलन की समातति पूर्ण सफलता के साथ होगी और 
अशान्‍्त संसार मैं शांति तथा सौदार्द की स्थापना में इम सफल दोंगे। 


श्र६ 


उपसंहार 
€ 
मुनिश्री सुशील कुमारजी महाराज 
श्राज विश्वधर्म सम्मेलन का श्रन्तिम अधिवेशन है | हमारे बहुत से भाई अभी भी बोलमे 
की इच्छा रखते हैं | हभारा खयाल है कि यदि हम बोलते ही रहेंगे, तो ग्राठ दिनों के बाद जो काम 
करने का हैं, वह रह जायगा । अ्रत्र इस कार्य को करने के लिए किस प्रकार की व्यवस्था हो, उस पर 
भी तो विचार होना चाहिए । श्राज से दो-तीन वर्ष पहले १९५७ की दृष्टि से तीन साल और काल 
की दृष्टि से ढाई साल पूर्व एक प्रस्ताव किया गया कि हम सभी प्रतिनिधि धर्म के आ्रधार से विश्व- 
बन्धुत्व॒ की श्राघार-शिला को मजबूत बनाने के लिए 'विश्वधर्म-संग्/ का संगठन करें | उसका 
संयोजक चुनने, विधान बनाने, देश-विदेशों मैं संदेश को फैज्ञाने की जिम्मेवारी मुझ पर दी गयी थी । 
उसी वचनबद्धता के कारण मुझे इस सम्मेलन में शरीक होना पथ और उसके लिये प्रेरणा करनी 
पड़ी । हमारे धार्मिक प्रतिनिधि जो मौजूद हैं, या जो सम्मबतः नहीं ग्रा सके, उनकी सुस्ती से में बहुत 
उदासीन रहा | बोलनेवालों से जो धर्म की एकता मैं विश्वास रखने हैं, उनसे यदि पूर्ूँ कि पिछले 
तीन वर्षों मैं इस मकसद को बढ़ाने के लिए कया किया, तो उत्तर मुक्किल हो जाय | व्यक्तिशः कुछ कर 
रहे हों, पर सामृहिक रूप से कुछ किया दो, सहयोग दिया हो, टसमे कुछ कमी जरूर रही है ) जो हुआ 
सो हुआ, याद करने से कुछ लाभ नहीं | फिर से उत्साह बन रहा है | 
श्राज धर्म-प्रतिनिधि चाहते हैं कि इस काम को आगे बढ़ाया जाय | श्राज देश का ढाँचा नये 
ढंग से बन रहा है। दमार देश से बहुतेरे धर्म-प्तिनिधि विदेशों मैं गये-भले ही उन्हें विदेशों से निमत्रण 
नहीं मिले हों, पर आज यद्द दो बर्षों की तपस्या का फल है कि पहले हम दूसरों को निमंत्रण दिये, उनकी 
सेवाएँ कीं और आज उसका परिणाम है कि अरब की रेतीली खुश्क जमीन से भी एक फब्यारा फूट 
है तो ईरान और बर्मा से भी निमन्‍्त्रण मिला है | पर उस पर ब्रिचार करने के लिए, ठीक ढंग से 
संगठन बनाना होगा | 
लाला किले के बाद कलकत्ता के रंजी स्टेडियम में में कहता हूँ कि में साथ हूँ, मेरा सहयोग 
साथ है | पर अब मेरे ऊपर जिम्मेवारी नहीं है, वद्र वैधानिक समिति पर है | बढ उस समिति पर है, जो 
बनायी जा रही है। वह समिति निमंत्रण को स्वीकार करे या अ्रस्वीकार करे, उसकी मर्जी की बात है | 
जरूर श्राज सभी की उपस्थिति मैं केन्द्रीय समिति का चुनाव करना होगा, अ्त्र तक कार्यवाहक 
अध्यक्ष एक सन्त व्यक्ति सन्‍्त कृपाल सिंहजी महाराज तथा सेठ आनन्द्राज सुराण, सेठ अचल 
सिंह, सेठ गोविन्ददास जो काम कर गये हैं, उनके हम श्रामारी हैं और सेठ सोहन लालजी दूगढ, 
जो सत्रका आभार प्रदर्शन कर गये, वह शायद सबसे ज्यादा धन्यवाद के पात्र हैं। उन्होंने हर 
दृष्टि से बहुत बड़ा सहयोग दिया । एक बात यह है कि यहाँ पर नगर-समितियों, सेबा-समितियों, 
सरकार आदि की जिस प्रकार की उपेक्षा मिली कि वह चिन्तनीय है। हम श्रपने को सुधारें कि 
भविष्य में बेसी उपेक्षा नहीं मिले | 
बहुतों को यह महसूस होता है कि मेरा यद्द लवादा या बेष दाप्क न हो, पर पता नहीं कि वे 
'बैसा क्‍यों सोचते हैं | वेष तो इमारे विचारों का प्रतीक है, श्रागह का कारण नहीं है। पता नहीं कि लोग 
वेप पर क्यों जाते हैं ! दृष्टि तो ऊंची होनी चाहिए । एक बार मुहम्मद जायसी एक मुसलमान राजा 
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के दरबार में गए। उनका रूप कुरूप था। देखते ही दरशर के लोग हंस दिए। जब बे वहाँ 
बैठे तो देखा कि सभी लोग उनकी ओर देख कर हंस रहे हैं! वह चल पड़े और तोले कि हम कुछ 
और सोच कर आए, थे, पर निकला कुछ और । खादशादह ने बहुत रोका और कहा कि आप तो एक 
बहुत बड़े कवि हैं । उन्होंने कद्दा कि में सोच कर गुण देखने आया था कि यहां के लोगों की दृष्टि 
कैसी है| पर अ्रव मातम हुआ कि यहाँ सभी चमार हैं, जो चमड़ा, रूप-रंग देखते हैं, अन्तर में नहीं 
जाते। यहाँ तो कोई गुणी या मद्दात्मा नहीं दीखता | ये सभी तो रंग-रूप और कपड़ों ञझ्रादि को दी 
देखते हैं अन्तर में छिपी श्राग को नहीं देखो | इस प्रकार इन वल्लों, कपड़ों ने तो दुनिया में क्रान्तियाँ 
कीं, इन्हीं बेप भूपाश्ं में महात्माओ्रों ने अरहिंता और प्रेम को गंगा बहाई | यह तो साधक है और 
सहायक है | शायद पतन्टन आदि से बन्धन-मुक्त होने पर श्राप महसूस करेंगे कि जादा सहायक है। 


लाल किला के बाद जो काम हुआ है, उसमें विचारों की अभिव्यक्ति के लिए. एक पत्र+- 
जिससे तमाम धर्मों, विचारों का टीक मर्म वह दुनिया के सामने रखा जा सके--“विश्वधर्म' के नाम 
से निकाला जा रहा है | उस पत्र को सबने देखा है, उसमें टनिया के धर्मों का सूक्ष्म विवेचन किया 
गया है। परन्तु किसी ने कहा कि सुन्दर तो जरूर है, पर कलकत्ते में धर्मसुग, फिल्मफेयर, ब्रिक 
सकता है, विश्वधर्म नहीं मिके सकता । यह तो आज की हालत है कि कुत्ते के भरने का समा- 
चार अखबारों मैं आता है, पर विश्वधर्म-सम्मेलन का समाचार अ्रखप्रारों में नहीं श्राता, यह मानसिक 
स्थिति है | इसमें दुनिया का दोष है भविष्य अन्धकारमय दीखता है । सम्मेलन को यहाँ पर 
जैसा सहयोग मिला, उससे पता चलता है कि दम किस श्रोर बढ़ रहे हैं. और कहाँ जा रहे हैं । 
परन्तु इससे उदासीन होने की आवश्यकता नहीं है| हम इससे घत्रानेवाले नहीं, बल्कि और मजबूती 
से खड़े हैं। हमने यह समम लिया है कि संसार में इससे श्रच्छा दूसरा रास्ता नहीं है | दुनिया के तमाम 
धर्मतालों, राजनीतिज्ञों, नास्तिकों, आस्तिकों श्रादि सभी को शान्ति देने बाला यदि कोई पथ निर्माण 
हो सक्रता है तो वह यही पथ है। यहाँ पर सभी घर्मं वाले आत्म! की आवाज को पहचानें और 
श्रन्तर की आवाज को सुने । इसके सिवा शान्ति का और कोई दूसरा मंत्र नहीं ही! सकता है। 
राजनीतिज्ञ लोग दुनिया को मिला नहीं सकते, उल्टे उसे विभागों में बॉट सकते हैं। बस एक ही 
शस्ता है धम सम्मेलन का जो तमाम दुनिया के धर्मों और लोगों को मिला सकता है। वह नाहे 
किसी भी देश का क्‍यों न हो | यह उदाहरण है कि यहाँ हम सभी विभिन्‍न देशों श्रौर धर्मा के लोग 
एक साथ बेठे हैं श्रोर एक दूसरे को निमन्त्रण दे रहे है। 


सरकारी सहयोग मिले या नहीं, कोई सहयोग दे या नहीं, सरकारी आदमी आये या नहीं, पत्र 
छापे या नहीं पर घर्म सम्मेलन को दुनिया की कोई शक्ति रोक नहीं सकती | वह आत्मा की चीज है 
और बनकर तथा सफल द्ोकर रहेगा | सहयोग या पैसे पर धर्म सम्मेलन निर्भर नहीं करता । वह तो 
अन्तर की प्रेरणा-शक्ति से होता है। फिर भी कर्तव्य है कि जो सहयोग देते हैं, उनके प्रति आभार व्यक्त 
किया जाय | 
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नया चुनान 


ऐसा सोचा गया कि नए वर्ष के लिए चुनाव कर नए. समिति की उद्घोषणा की जाय | 
विधान के श्रनुसार जो रजिस्टर्ड है, पहले अध्यक्ष का चुनाव करते हैं श्रोर फिर जनरल सैक्रेटरी 
को चुने हैं। 


पहले अध्यक्ष का चुनाव 


सन्त कृपाल सिंहजी का नाम प्रस्तावित डा० हीरालाल चोपड़ा द्वारा समर्थित और निर्बि- 
रोध सर्वसम्मति से निर्वाचित | 

मुनिन्नी ने कह कि मुझे प्रसन्नता है कि यह बोझ संत जिरादरी के एक संत पर डाला गया 
है | ऐसे भी वह कृपाल हैं | वे सर्वसम्मति से अभ्यक्ष निर्वाचित हुए, यह सुखद है। 
जनरल संक्रेटरी 

मुनिश्री ने श्री अबुल फजल हाजेबी [ ईरान ] का नाम प्रस्‍्तावित करते हुए कहा कि 
आप पसन्द करेंगे । आप लोगों ने उनका नाम और विचार सुना होगा कि वह कितने गम्भीर विचा- 
रक, चिंतक और धार्मिक है । अ्रतः में उनका नाम रखता हैँ | डा० हीरालाल चोपड़ा ने प्रस्ताव का 
समर्थन किया | सर्वक्षम्मति से एवं निव्रिरोध निर्वाचित हुए । 
उपाध्यक्ष: 

( १) माननीय न्यायाघीश श्री रमा प्रसाद मुखर्जी, ७७, आ्राशुतोष मुखर्जी गोड, कलकत्ता 

( २) डा० रियाद एल इत्र, सास्कृतिक अरट्रैची, यू० ए० झ्रा० कलकत्ता दूतावास, दिल्‍ली 

( ३ ) सेठ अचल सिंह, संसद सदस्य, नई दिल्ली ( भूतपूर्व प्रधान मंत्री ) 

( ४ ) स्वामी सर्वानन्दजी महाराज, अहमदाबाद 

( ५ ) स्वामी सत्यानन्दजी महाराज, कोलालम्पुर, मलाया 
श्रध्यक्ष की सम्मति से ये नाम चुने गये 


अथमन्त्रीः 
सेठ आनन्द्राजजी सुराणा 
संरक्षक 
(१) डा० एप्त० राधाकृष्णन, उपराष्ट्रपति, नई दिल्‍ली 
(२) थ्री श्रनन्त शयनम्‌ आयंगर, अध्यक्ष, भारतीय संसद, नयी दिल्‍ला। 
(३) सन्त तुकड़ोजी भद्दाराज 
(४) सेठ सोहनलाल दृगढ़ 
मन्त्रिगण +- (१) अब्डुल बान कादिर-कोला लम्पुर, मलाया 
(२) भरी बल म्बर ब्लोसन - यू० एस० ए.० 


र्श्र 


निदाई समारोह 


२ से ९ फरवरी तक देश विदेश के धार्मिक प्रतिनिधियों की बिदाई के अवसर पर सबका मन 
भर आया | विदाई देनेवालों और लेनेवालों के सवार गद्गद्‌ द्वो रहे थे । विश्वधर्म संगम, कलकत्ता 
के प्रधान मंत्री श्री जलवंतसिद लोढा, जैन श्वेताम्बर स्थानकबासी संघ के मंत्री श्री केशव भाई 
और श्री सूरतमलजी बच्छावत, आनंदराजजी सुराणा तथा कल्याणमलजी लोढा ने समागत अतिथियों 
को हार्दिक धन्यवाद और विदाई दी ! 

श्री अब्रुल मोनियम एम० खतात्र प्रतिनिधि : संयुक्त अरब गणराज्य ने कहां- मैं श्रपने देश 
की श्रोर से आपका आभार मानता हूँ । 

सभी धर्म एक हैं। श्रल्लाद के समक्ष सभी लोग समान और एक हैं और इसीलिए हम 
सभी भाई-भाई हैं | हम लोगों के कुरान में कहा गया है-सभी धमं में एकता है | सभी धर्मों के लोग 
श्लौर सभी लोग जो अब्ला की इब्ादत करते हैं, वे सभी भाई हैं श्रौर उनमें कोई भेद नहीं है | 
मनुष्य कुछ समय के बाद इस शरीर को छोड़ देता है और स्वर्ग चला जाता है। इसीलिए हम सभी 
को चाहिए कि परस्पर श्रातृत्व-भाव से एक-दूसरे के साथ रहें । कुरान में यद्ट भी कहा है-संसार 
में इंश्वर में विश्वास करनेवाले लोगों के हृदय मैं ईश्वर के प्रति आशाकारिता का माव होता है। 
यदि कोई भी उस पवित्र अन्य का अध्ययन करता है, तो उसे पता चलेगा कि ईश्वर एक है और 
सभी मनुष्य भाई-भाई है । इसलिए हम समी परमात्मा की श्राशा का पालन करें | 


अजुल फजल हाजघी $ 
( इरान ) 


धीरे-धीरे समय के परिवर्तन से हम लोग पा रहे हैं कि मानवता की यह एक महान प्रगति 
है कि हम लोग एक-दूसरे के निकट होने लगे है और एक-दूभरे को समभने की दिशा में अ्रग्सर हो 
रह है। हमलोग यह जानते हैं कि पहले यह सम्भव नहीं था कि इस प्रकार की कोई सभा, सम्मेलन 
ही सकता, जिसमे विश्व के सभी धर्मों के लोग भाग ले सकते थे | यह सम्मब नहीं था कि इतने एक 
दूसरे के निकट से ओर इतने प्रम से एक-दूसरे से बाते कर सकते थे और एक ही उद्देश्य के लिए, 
एक-दूसरे मे विचारों की इतनी समझदारी हो सकती थी और यह कि ईश्वर और धर्म में विश्वास 
करनेवाले हम सभी युग की समस्याओं का उत्तर देने के लिए, संगठित हो सकते हैं खास कर ऐसे समय 
मैं जब भोतिकता श्रनेक रोगों से हम सभी आक्रान्त हैँ। हम इसके लिए. ईश्वर को धन्यवाद देते 
हैं, क्योंकि अ्रच्छाई ईश्वर के पास से दी श्राती है। हमलोगों को माद्म है कि मध्यकालीन युग मेँ 
इंश्वर में विश्वास रखनेवादे लोगों को इस व्यत को देखकर ब्रहुत दु.ख था कि विभिन्‍न धर्मबाले 
परस्पर भी जगडइ्ते रहते थे, वे एक दूसरे पर श्राक्रमश करते थे, एक-दूसरे की हृत्या करते थे, उनमें 
परत्पर एक-दूसरे के बारे मैं गलतफदमियों थी। घम के बारे में और समभो यही सोचते थे कि चह 
सही है और दूसरे गलत हैं । परन्तु श्राज यह ईश्वर से श्राने वाली अ्रच्छाई का ही परिणाम है कि यह 
सम्भव हुश्रा है कि हम सभी एक-दूसो को जानने शोर समभने तथा उनके धर्मों को समभने की 
श्रोर प्रयलशील हैं | इसी प्रकार की एक मधुर स्मृति को द्वदय मैं लेकर हम लोग यहाँ से विदा हों 
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रहे हैं और ईरान की प्रतिनिधि की हैसियत से मैं विश्वास दिलाता हूँ. कि ईरान के लोग तथा ईरान 
की सरकार और हम जलौग आप सभी भाईयों के इस मद्दान कार्य में साथ हैं कि एक ऐसा 
वातावरण तैयार किया जाय जिसमें समी परस्पर प्रेम से मिलकर रह सके | ओर और उसे प्रकट 
कर सकें। सर्व प्रथम ईश्वर को बहुत बहुत धन्यवाद है और फिर मैं सुन्दर एवं सुखद 
झातिथ्य प्रदान करने के लिए, भी पी० बी० शाह का आमारी हूँ | ईश्वर की सभी पर कृपा हो वह 
और आगामी सम्मेलन के लिए ऐसा ही उत्साह प्रदान करे | 


श्री वान कॉंदिन 
( मलाया ) 


सर्वत्रथम मलाया प्रतिनिधि मण्डल की और से तथा मलाया के लोगों की और से में सम्मेलन 
के आ्रायोजकों, को धन्यवाद देता हूँ । सोहादं॑पूर्ण श्रातिथ्य एवं सहृदयता, जो श्राप लोगों से मिली 
है यहाँ पर हम लोगों के ठहरने की अ्रवधि मैं, उस सभी लिये धन्यवाद देता हूँ। मैंने इस बार 
दूसरी बार विश्व-धर्म-सम्मेलन में भाग लिया है| पहली बार १६५५ में थेकियों में जहाँ कि इसी 
प्रकार का एक विशाल और महान श्रायोजन हुआ था जो श्रौर उद्देश्य से श्रायोजित हुआ था और 
जिसमें विभिन्न देशों के प्रतिनिधि उपस्थित थे । उसी सम्मेलन के परिणाम स्वरूप हमलोगों ने मलाया 
में एक संस्था की स्थापना की | जिसका नाम मलायन कॉंसिल ऑफ इन्टरनेशनल कोश्रॉपरेशन रखा 
गया। उसी संस्था के श्रध्यक्ष के संन्देश को हमारे साथी ने सम्मेलन के उद्घाटन के दिन पढ़ा 
था | मलाया में शुद्ध जीवन नामक संस्था है ( प्योर लाइफ सोसायटी) औ्नौर उसके लक्ष्य एवं उद्देश्य 
इस समोेलन के उद्देश्यों के ही समान हैं। यद्यपि मलाया राज्य का धर्म इस्लाम है और वह संविधान 
के अनुसार एक इस्लामिक राज्य है। पर वहाँ पर विश्व के अ्रन्य विभिन्न धर्मो के मानने की पूरी सुविधा 
है। मलाया में संसार के सभी घ॒र्मों, जातियों के लोग बसते हैं । वे सभी मलाया के 
नागरिक के रुप में परस्पर शान्ति और सोहादे के साथ मिलकर काम करते हैं। हमलोगो को ऐसा 
लगता है कि मलाया यश्रपि करीब ७० लाख की श्राबादी का एक छोटा-सा देश है, परन्तु छोटे पैमाने 
पर बह विश्व के धर्मों का एक सम्मेलन है श्रात्मा से भी और व्यवहार से भी। हम लोग ऐसा समभते 
हैं कि सभी धर्मों की मुख्य शिक्षाएं समान हैं ओर उसे समभने के लिए. हाथ का उदाहरण बहुत ही सुन्द्र 
है। जहाँ सभी उंगलियों की लम्बाई समान नहीं है फिर मी सभी संगठित हैं और संगठित रूप मैं उनका 
कार्य की दृष्टि से महत्व है। इसी प्रकार हमें देखना है कि ईश्वर तथा चरम सत्य के माने मैं सभी 
धर्म एक हैं। यदि हमलोग सचमुच में इस बास्तविकता को समझ ले और इसके अनुरूप चलने और 
व्यवहार करने का निश्चय कर लें, तो यह्द निश्चित जानें कि संसार मैं शान्ति साकार हो जाय | हाँ, 
हम केवल एकता का नाम ही न लें। उस परम शक्ति या चरम सत्य, जो इस जितिज के पार है, की 
कृपा हम सभी पर हो और दम लोग सम्मेलन के उद्दे श्यों की सफलता की आशा से काम करें । 


अकिस नाकानाशी 
( शिन्‍्तों जापान ) 

मैं शिन्तो धर्म एवं जापान के प्रतिनिधि की हैसियत से हृदय से इस अन्तरराष्ट्रीय सम्मेलन 
का अ्रमिनन्दन करता हूँ श्रोर सभी को धन्यवाद देता हूँ । 
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एडबर्ड एल० पेष : 
( आस्ट्रेलिया ) 

मैं श्रास्ट्रेलिय के लोगीं की ओर से नहीं बोलता हूँ । बल्कि वहाँ के उन कुछ लोगों की ओर से 
बोलता हूँ, जो मेरे समान ही घर्म श्रोर शाकाह्र तथा श्रापके में से अधिकतर लोगीं की तरह शान्ति में 
विश्वास करते हैं। जब में शान्ति की बात करता हूँ, मुझे विश्वास है कि उसके पीछे हमारे देश के सभी 
लोग हैं | यहाँ पर श्रापके समज्ष बोलते हुए सर्वप्रथम मैं यह बता देना चाहता हूँ कि मैं किसी विशेष 
पंथ या सम्प्रदाय का भानने बाला नहीं हूँ। पर यदि २१ वर्ष पूर्व मुझसे कोई पूछता, तो मैं कह्दता कि मैं 
एक इंसाई हूँ; क्‍योंकि मेरा लालन-पालन तथा जन्म आरादि उसी एक आतावरण में हुआ था। उस 
प्रकार अत मैं उत्तर नहीं दे सकता। क्योंकि मैं केवल ईसा की शिक्षा में द्वी विश्वास नहीं करता, बल्कि 
भगवान भहावीर, मगयान बुद्ध, मद्दात्मा गांधी-तत्पकार सभी महापुरु्षों श्रादि की शिक्षाश्रों मैं भी 
विश्वास करता हूँ। मैं ईश्वर में विध्वात करता हूँ और जो सन्देश अ्रभी ईरान के प्रनिनिधि के द्वारा. 
दिया गया, जिन्होंने कहा कि हम सभी एक ही इंश्वर की पूजा करते हैं, इसमें कोई भेद नहीं। चाहे 
हम उसे कृष्ण, राम या किसी और नामसे पुवारत॑ हों, मैं विश्वास करता हूँ । मैं इस सन्देशकों श्रपने 
साथ अपने देश तथा जहाँ भी मैं जाऊँगा, साथ लेता जाऊगा, श्रौर वह यह कि हम सभो विभिन्न नामों 
ओर विभिन्न प्रकारों से एक ही ईश्वरकों मानते हैं | एक ही श्रादर्श में विश्वास करते हैं श्र विश्व- 
शांति की इच्छा करते हैं। जब्र युवक था, मुझे श्राश्चर्य होता था कि ऐसा क्यों कद्दा गया कि प्रेम 
ईश्वर है और हम अवश्य ही सभी साथियों से प्रेम करें तथा सभी प्राणियों से प्यार करें | मैं उसे 
उस समय नहीं समभ पाया; क्योंकि में इस बात का अ्रनुभव उस समय नहीं करता था। मैं इसे 
स्वीकार करना चाहता हूँ कि मुझमें अभी भी प्रेम-भावना पूरी तरह से नहीं श्रा पाई है-परन्तु मैं इतना 
सममभता हूँ कि हम सभी एक-दूसरे से प्रेममाव रख सकते हैं। हम लोगों को एक-दूसरे से प्रेम करने 
की कोशिश करनी चाहिए. और यद्द विश्वास करना चाहिए. कि हम सभी लोग एक ही जाति के हैं। 
मैं आशा करता हूँ कि संसार में शान्ति एवं सभी लोगों में सौद्दाद का विकास होगा । 


बेनरेबल भिक्षु विवेकानन्द : 
( थाईलैण्ड ) 


जो भी लोग प्रेम, शान्ति और अ्रहिंसा में विश्वास करते हैं ओर जिन्हें उसके लिए 
प्रेम है, उनते थाइलैगड के प्रतिनिधि के रूप में मैं श्रौर मेरे साथी रेबरेष्ड शिलानंद का यह 
सन्देश है कि मुनिगी और इस सम्मेलन के महान सन्देश को दम दृदय में स्थापना देते हुए, 
उसे घर-घर तक पहुँचायें। सम्मेलन द्वारा स्वीकृत पांच प्रस्ताव-विश्व-शांति, परस्पर सौद्नाद्र, 
भ्रातृत्व और विश्व-मैत्री का प्रतीक है। बुद्धघम॑ के मानने वाले हम लोग ईश्वर में करता, 
अवतार और नियंता के रुप मैं विश्वास नहीं करते और यदि करते हैं, तो सत्य फे नियम के 
अन्तर्गत सत्य और कर्तव्य मैं विश्वास करते हैं। मुझे यह जानकर प्रसन्नता है कि सत्य परमेश्वर 
है और ईश्वर सत्य है, प्रेम है श्रौर अ्रहिंसा है। मैं इस सन्देश को अपने देश के लोगों के पास 
ले जा सकता हूँ । इम सभी बुद्ध और मद्दावीर के उपदेशों का स्मरण करें और दोनों की श्राज के 
समय में बहुत बड़ी आवश्यकता है। मैं यह यद्यायमा श्ौर धर्मसूत्न से उद्धृत करता हूँ। इुढ़ श्रौर 


२१५ 


जैन धर्मों मैं कहा है कि जो श्रपने झ्राप को जीत लेता है, बह उससे महान है, नो सेकड़ों श्रौर हजारों 
लोगों और लड़ाइयों को जीतता है। जो स्वयं को बीतते हैं, वे सारे संतार के विजेता से भी महान हैं | 


स्वामी आनन्द $ 
[ मन्त्री, भारत साधु समाज ] 


यह एक अद्भुत श्रवसर है, जब हम सभी एक ऐसे विशेष मंच के निर्माण के लिए, एकत्र 
हुए हैं, जिससे समस्त विश्व में शान्ति की स्थापना हो सकती है श्रौर जहाँ हम सभी विभिन्न धर्म या 
विचारविशेष के मानने वालों के रूप मैं नहीं, बल्कि मानव-मानव की तरह मिल सकें।| मैं वास्तव 
में श्राप सभी संयोजकों को इसके संयोजन के लिए हृदय से धन्यवाद देता हूँ । यह दुःख का विपय 
है कि राजनीतिक लोगों ने अपने हाथों में चरित्र-निर्माण तथा राष्ट्रीय भावना के विकास के कार्यों को 
ले रखा है। अभी इस समय हम लोग विश्व के एक संक्रांति काल से गुजर रहे हैं। मय है कि भौतिक- 
बाद दम लोगों के धार्मिक और आध्यात्मिक विचार-धाराश्नों को दबा दे या निरंकुश साप्राज्यवाद का 
बोल-बाला दो, जिसमें से धार्मिक श्रोर श्राध्यात्मिक नेताश्रों को मार्ग निकालना है। इसलिए विश्व- 
धर्म-संगम के समान संगठन का निर्माण बहुत ही मौके पर हुआ है। मैं स्वयं अ्पनो ओर से 
तथा सारे भारत के सभी धर्मों के साधु सन्‍्तों को संगठित करने के लिए श्रभी हाल मैं ही गठित श्रौर 
पंजीयत संस्था, भारत साधु समाज श्रौर उसके सदस्यों की और से यह श्राश्वासन देता हैँ कि प्रेम, 
बन्धुत्व और मैत्री के विकास में हम सभी रुदा साथ हैं | मुनिजी भी साधु-तमाज की जनरल कौन्सिल के 
एक सदस्य हैं| इसलिए मुझे हृदय से आनन्द हो रहा है कि में इस सम्मेलन में उपस्थित हो सका 
श्रौर यह बहुत अच्छा हो कि एक परिवर्तन हो श्रौर लोगों के चरित्र के निर्माण तथा विश्व के लोगों 
मैं उनकी प्रवृत्तियों में धार्मिकता, नैतिकता लाने का काम धामिक और आध्यात्मिक लोगों द्वारा 
अपने द्वाथों मैं लिया जाय | जत्र तक हम लोग अ्धिकाविक धार्मिक और श्राथ्यात्मिक तत्वों का 
बिकास नहीं करते, सारा संसार का भाग्य खतरे मैं है। 


श्री कामगार पारसी : 
[ डायरेक्टर, इरानियन कलचरल हाउस | 


मैं ईश्वर को धन्यवाद देता हूँ श्रौर इस श्रवसर पर भाग लेने के लिए श्राभारी हूँ कि यहाँ 
ग्राकर एक ही उद्देश्य फे लिए. काम करने बाले इतने लोगों से मिल सका | यह कलकत्ता के लिए 
एक महान सम्मान का विषय है कि उसमें सारे संसार के विभिन्‍न भागों से आए हुए. इतने 
प्रतिनिधियों का स्वागत करने की क्षमता दै )! यदि मध्यकाल में लोगों में प्रान्तियों के कारण 
तथा राष्ट्रों मैं भी संघर्ष और कलह होते थे, विश्व-धर्म-संगम का यही दूसरा जलसा यहाँ कलकत्ता 
मैं विभिन्‍न धर्मों के आचायों एवं अनुयावियों में मैत्री-स्थापना के लिए. हुआ और दमलोगों 
को एक अवसर मिला, निसमें हम लोगों को एक-दूसरे के निकट आने की आवश्यकता 
हुई | ईरान के एक कवि ने कहा है कि यदि दस सभी एक ही ईश्वर की इबादत कर सकें, 
तो युद्ध और अ्रान्तियों का कोई कारण ही नहीं रद जाता है। हम लोग सभी परस्पर एक-दूसरे 
के निकट होने के लिए श्रागे बढ़ रहे हैं श्रौर तंगठित रूप में एक ह्वी ईश्वर को मानने की ओर 
श्रप्रसर द्वो रहे हैं| । 
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प्रेर्क का अंतिम निवेदन 


७ 

मुत्तिभी सशील कुमारणीख 

बहुत-से धर्म प्रतिनिधियों ने आपको यहाँ पर श्रपने श्रागमन के शुभ समाचार और हृदय 

को प्रशंसा बताई तथा आपने भी अपनी और से उनकी सेवा में कुछ कमी नहीं रखी और कुछ भी 

किसी प्रकार की कमी हुईं हो, तो क्षमायाचना श्रापने भी माँगी। साथ ही उनके यहाँ आने की अपनी 

प्रसन्‍नता भी व्यक्त की है। मेरा खयाल है कि धर्म के लिए भारत एवं विदेश के लोगों का यह पार- 

स्परिक मिलन धर्म के सिद्धान्तों को प्रचारित करने के लिए बहुत ही लाभदायक है। विश्व-धर्म- 
सम्मेलम का श्रधिवेशन पूरा हो गया। इसकी सफलता से बहुतों को बहुत ही खुशी है | 


मैं सोचता रद्दा, कितनी ही बार अ्रन्तरात्मा से प्रश्न करता रहा कि क्या इस सम्मेश्ञन से कुछ 
लाम होगा ! कई महीनों तक कोई उत्तर नहीं मिला | एक छोटी-सी रृद्वर जरूर झाती थी। बह 
यह कि इसका परिणाम कुछ जरूर होगा और श्रच्छा होगा । पर जो दिखाई देता रहा, बंद यह कि 
जिधर से सहयोग माँगा गया, मुश्किल बन गया, जिसको बुलाया गया, उधर से इनकार श्रा गया, 
जिसने आने का समाचार भेजा, फिर श्राठ दिनो के बाद खेद-प्रकाश का पत्र भेज दिया । परिध्थिति 
कभी सुधर ज्ञाती थी और कभी बिगड़ जाती थी। इन तमाम उतार-बढ़ाबों में यह सम्मेलन 
घूमता रहा | मेरा खयाल है कि हमारे नजदीक बैठनेवालों में श्रोर सम्मेलन में सहयोग करनेवाले 
अन्तिम दिनों तक यह फैसला नहीं कर सके कि सम्मेलन सफल द्ोोगा या नहीं। मेरी अन्तरात्मा 
ने एक बार यह झ्रावाज दी जरूर कि सम्मेलन का परिणाम निश्चय ही अच्छा श्रायेगा। मैं 
शोर दूगढ़जी कहते कि हमें इसकी चिन्ता नहीं कि परिणाम जरूर श्राये ही | सात दिनों के श्रन्द्र 
क्या परिणाम श्राया, में स्वयं सोचता रहा । लेकिन अन्त में जब श्रत् के भाई, ईरान के सांस्कृतिक 
अटैची, वर्मा के प्रतिनिधि ने यह एलान किया कि सम्मेलन का आगामी अधिवेशन उनके देश में हो और 
उसका सारा जिम्मा उनके ऊपर रहेगा और श्रानेवालों ने केवल अपने मन के विचारों को ही नहीं 
व्यक्त किया, बल्कि शिर पर जिम्मेवारियों भी लीं, तो साबित हो रहा था कि विश्व-धर्म-सम्मेलन के 
सिद्धान्तों से दुनिया के लोग सहमत हैं श्रौर बे इन सिद्धानतों, मान्यताश्रों श्रौर भूमिकाओं को हिन्यु- 
सस्‍्तान से अपनी गोद मैं लपेटकर अपने देश तक ले जाना चाहते हैं श्रौर उसके सन्देश को अ्रपने 
देश में पहुँचाना चाहते हैं। सम्मेलन की यह भूमिका ठीक रही है श्रौर मेरा खयाल है कि जितनी 
साधना और तपस्या हमारे पदाधिकारियों को इस सम्मेलन के लिए, करनी पड़ी है, ्रागे नहीं करनी 
पड़े | इस सम्मेलन जैसे महान्‌ अधिवेशन का करना एक मुश्किल काम है और विशेष कर जैन 
साधु की साम्प्रदायिक मर्यादाओं को रखते हुए, यद्द श्रौर भी मद्दान्‌ कठिन कार्य है। दिल्ली के मुसल- 
मान भाई कहते थे कि यह ट्रेन चढ़ते नहीं, टेलीफोन पकड़ते नहीं तो मकान में बेठे बैठे सम्मेशन किस 
प्रकार हो जायगा । बहुतों को इसमें झाशंकाएं थीं। मेरा खयाल है कि यह सच्न नहीं करना पड़ा और 
सम्मेलन के लिए. इन सब चीजों की जरूरत नहीं, जरूरत श्रात्मबल की है, संकवल्प-तल की है | यदि 
हृढ़ निश्चय करके मनुष्य लगा रहता है, तो सफलता जरूर मिलती है | 
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जिम्मेदारियां 


] 

जैन साधुओं की एक भूमिका जरूर है, जो निश्नत्तिमूलक है, पर बीच में प्रशत्तिमूलक कुछ बातें 
आा जाती हैं और बच्र कार्यकर्ताओं को कुछ कठिनाइयों श्रा जाती हैं, तो प्रेक के लिए यह मुश्किल 
हो जाता हैं कि वह उन्हें जिम्मेबारियों को इस प्रकार समझाए कि वह उनके दिलों में बेठ जाय । 
एक मुश्किल यह भी है कि हमारे समझने का तरीका भी अलग है और वह यह कि श्रादेश, आरम्भ, 
समारम्म नहीं हो भ्रौर यही बहुत मुश्किल है। ऐसा नहीं हो सका | आपके बहुत-से श्रारम्म-पमारम्म मैं 
मेरी ओर से ऐसी भाषा का प्रयोग किया गया, जो साधु को नहीं करना चाहिए था पर मेरे सामने कोई 
चारा नहीं था श्रौर एक ही चारा था कि मैं कहूँ कि श्राप इस ढंग से सोचें। में श्रादेश नहीं, पर 
सुझाव जरूर देता था, क्‍योंकि बह देश का, देश की इज्जत का, धर्म का श्रौर धर्म की इज्जत का प्रश्न 
था | श्रगर विदेशों के प्रतिनिधियों को बुलाकर कुछ कमी रह जाती है श्रोर हम ठीक ढंग से संचालन 
नहीं कर पाते हैं, तो भविष्य के लिए एक कठिनाई आ जाती है | श्रगर कोई प्रतिनिधि नाराज दो 
जाय और प्रधान मन्‍त्री था राष्ट्रपति से शिकायत करता है या श्रपने देश के समाचार-पत्रों में प्रसारित 
करता है कि में सम्मेलन के लिए. भारत गया, पर वहाँ व्यवस्था टीक नहीं थी, उनमें संकीर्णता है, 
आदि तो इस प्रकार की बातों से देश की क्‍या द्वालत होगी। यह भी मेरी कठिनाई थी और मैं 
सोचता रहा कि बहुत-से लोग इस बात को सोच रहे हैं, तो भी हमने मन मारकर उसे किया । वे 
क्यों सोचते रहे क्‍योंकि बहुत पुराने जमाने से यह संस्कार बन गया है। मन में सोचते हैं, पर ऊपर 
से कहते नहीं। पर ऐसा क्यों करते, क्योंकि इधर-उधर बात करने से कोई लाभ तो नहीं। शंका हो तो 
सीधे बात कीजिये | बहुत लोगों ने कहा तो हमने उनसे पूछा कि रास्ता बताइये | जब् ऐसी स्थिति 
दो जाय तो उस काम को पूरा ही करना चाहिए | इस काम मैं जो प्रायश्चित्त श्राता है, तो उसे करना 
चाहिए और श्रात्म-शुद्धि करनी चाहिए। श्राद्वार लेने जाते हैं, यदि कुछ दोष लग जाता है; तो 
प्रतिक्मण कर लेते या जैसा द्वोता प्रायश्चित्त कर लेते हैं। अन्तरात्मा और आराम-शुद्धि का यही तरीका 
रहा है । बहुत लोग गेर-जिम्मेबारी से इधर-उधर बातें करते रहे | सम्मेलन में शामिल भी हुए, बाहर 
भी बातें करते रहे | यह समाज की जिम्मेवारी है कि बे कोई बात उठाते हैं; तो श्रपने मन मेँ सोचें, जहाँ 
भूल दो बतायें और उनसे मी भूल हो तो वे भी प्रायश्चित्त के लिए तैथार रहें | मैं अपना नाम पहले 
व्यक्ति में लिखाता हूँ-जहाँ कहीं मेरी भूल नजर आती दो, मुझे बतायें, में उसे दूर करूंगा, यदि दोष 
लगा है, तो प्रायश्चित्त करूंगा, आत्म-शुद्धि करूंगा | मेरा खयाल है कि उससे अच्छा मेहरआन मेरे 
लिए दूसरा नहीं जो मेरी भूल निकाले | पर समाज के लिए. उससे बढ़कर काई अरद्वितकारी व्यक्ति 
नहीं, जो मन में रखकर बातें बाहर करता है, जिसका परिणाम सिवा फूट और घृणा के कुछ नहीं। 
इसलिए श्राप सभी प्रेम से एक बात को सोचे कि जब्र जिम्मेवारी सिर पर ली है, तो उसे निभाना 
चाहिए. । साधु मूल पाँच मद्दाजत धारण करता है। उसमें दोप श्राता है, तो संयम जाता है। कमी 
कभी समितियों में दोष श्राता है। में जब्र सारे सम्मेलन के क्रिया-कलापों को एक अ्रन्तर-निरीक्षण 
की दृष्टि से देखता हूँ, तो कहीं भी मुझे जो दोप स्वर्य दिखाई पड़ा, वह भाषा-समिति का दिखाई पड़ा | 
इसके सिवा यदि कुछ श्पके ध्यान मैं श्राया हो, तो मैं मंजूर करूंगा और मुझे खुशी होगी | नाराज 
जरुर हूँ उन लोगों से, जिन्होंने उन दोपों को मुझे न बताकर, क्योंकि मुझसे वे सम्बन्धित थे, 
दूसरों से इधर-उधर कटद्दा । उनका वह कर्तव्य नहीं था | यह सभी का कतंव्य है कि आप सभी एक 
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ही शरीर के अंग हैं और एक-दूसरे की सहायता पर चलते हैं। आप विरोध से नहीं चल झकते | 
देश का दुर्भाग्य और समाज का कलंक है कि हम एक-वबूसरे की निन्‍दा, चुगली, इर्ध्या, करते आए। 
हमें एक-दूसरे के हित के लिए. सोचना है। यदि आपके मन में किसी प्रकार का विचार आता है 
तो कद्िए, में उसके लिए तैयार हूँ | जो कुछ मेरी समकक में मुझे स्वयं श्राया है, मैंने उसका रास्ता 
सोचा है | कोई पूछना चाहे, तो बताने को तैयार हूँ | 


मैं यद् सन इस समय जब बहुत से विदेशी एकत्रित हैं, क्‍यों कह गया ! इसलिए कि 
बे सभी व्यापार के लिए नहीं आये हैं, बल्कि घर्म-प्रतिनिधि के रूप में आ्राये हैं । उनका यह्द कर्तव्य है 
कि वह अपनी भूलों को स्वीकार करें, चाहे वद बडी भूल हो या छोटी | जदिया बाबा भी कहने लग्रे 
कि हमारे गुरु रेल, मोटर झ्रादि पर नहीं चढ़ते थे, पर हम चढ़ते हैं और उसका प्रायश्चित्त लेते हैं । 
प्रायश्चित्त करना केवल जैन धर्म में ही नहीं, बुद्ध, ईसाई श्रादि तमाम धर्मों में है। इसका मतलब 
यही है कि भूल न की जाय और अगर हो जाय तो उसे दूर कर लें | पशु और मनुष्य में यही श्रन्तर 
है कि पशु भूल करता है, तो उसे सुधार नहीं सकता ओर मनुष्य भूल करता है, तो उसे सुधार सकता 
है। यदि अपनी भूल को कोई सुधार सके, तो वह इंसान है और यदि हठ करता है, तो बढ़े से बड़ा 
पञ्चु है। इसलिए तमाम धार्मिक प्रतिनिधियों के सामने मैं यह रख रहा हूँ कि वे इस आदर्श को सोचें 
यह सभी का आदर्श है। तमाम धर्मवालों का एक ही आदर्श है कि पाप का प्रायश्चिस करें, 
भूल का परिशोधन करें | किसीके लिए खेद की बात नहीं, बल्कि खुशी की बात है कि इम अपनी 
दर भूल को मानने के लिए, तैयार रहें श्रोर यही हमारा शआ्रादर्श है । 


मेरा खयाल है कि विश्वधर्म-सम्मेलन अ्रपने उद्देश्य मैं सफल रद्दा है और जिस भावना 
को लेकर हम चले थे, उसमें हमें कामयाबी मिली है | श्रागामी कार्यों के लिए. एक समिति बनी थी। 
तमाम धर्म-प्रतिनिधियों पर जिभ्मेवारी डालनी है कि आप अपने देश में और प्रान्त में इसके संयोजक 
हैं, बाकी स्वागत श्राद तो नीचे स्तर की चीज है। जब व्यक्ति ऊँचा उठ जाता है, तो बहाँ मान, 
सम्मान और श्रपमान की सारी भूमिकाएं ही नष्ट हो जाती हैं | किसीने कहा कि बांठियाजी को मैंने 
कट्दा कि श्राप चलें तो ईरान मैं भी चलूंगा श्रौर दूसरी बातों को लोगों ने नहीं सुना, तो भ्रम मैं पड़ 
गये कि शायद दोनों हवाई जद्यज में बेठकर चले जायेंगे | ऐसा वे इसलिए, सोच गये, क्योंकि उन्हें 
न स्वयं पर विश्वास है श्रौर न दूसरों पर | वे नहीं समझते कि कोई साधु किरीफे कहने से तो बना 
नहीं है और न किसी पर निर्भर है। वह तो श्रात्म-त्याग से साधु बनता है। मैंने कहा था कि चलने 
को तैयार हूँ; पर पैदल चलना होगा | 


मेरे प्यारे भाइयो, मैं इस अवसर पर. ज्यादा कुछ कहना नहीं चाहता | बस, इसी श्ात्म- 
निवेदन के साथ आप सबके प्रति शुभ-कामना व्यक्त करता हूँ । 
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अध्यक्ष का निनेदन 


क्र 
५ सन्त कृपांडसिंहजी महाराज 


मेरा खयाल रद्दा है कि सभी मनुष्यों की जाति एक है। समाज में जब महापुरुष आये, 
तो बहुत मद्दान उद्देश्यों की रखा । श्रमेरिका मैं एक सभा पूर्व ओर पश्चिम की हुईं। मुझे पूर्व 
का प्रतिनिधित्व करने के लिए कद्ठा गया। पर जब पश्चिम का प्रतिनिधित्व करनेवाले सज्जन 
नहीं आ सके, तो मुझ पर ही दोनों का भार दिया गया। ऋन्स के सज्जन उपस्थित रहे। 
मैंने कहा कि सारी दुनियाँ उस मालिक का घर है, जिसमें बहुत से कहरे हैं। हवाई जहाज 
ने तो दुनिया की दूरी को समाप्त कर दिया। हर देश के हम सभी इंसानों के अन्दर में एक 
दवी श्राग जल रही है श्रौर हम अपने-अपने समाजों में रहते हुए भी उसीको मारना चाहते 
हैं। इसीसे जब लोग भूलते रहते हैं, तो महापुरुप पुनः उसे ताजा कर जाते हैं कि सभी परस्पर मिल 
कर रहो, सभी मिलकर बैठो | इससे हम सभी एक-दूसरे को सम पाते हैं। ऐसा मत समभो कि 
किसी एक मद्दापुरुष ने कुछ और कहा और दूसरे ने कुछ और | सच तो यह है कि सभी ने एक 
ही बात कही है | जज्ञन अपनी अपनी और कहने फे ढंग अलग-अलग रहे हैं। सभी ने यद्दी कहा 
कि हम सभी एक ही के पुजारी हैं-- 

सैकड़ों आ्राशिक हैं, दिलाराम सबका एक है। 
मजहब वो मिल्लत जुदा है, काम सबका एक है । 

दम चाहें किसी भी समाज में द्ों, अगर हिन्दू हैं, तो पक्के हिन्दू बनें, मुसलमान हैं, तो पक्के 
मुसलमान बनें, सिक्ख हैं तो पक्के सिक्‍्ख बनें और अपनी आत्मा में सभी के लिए प्यार भरे | जो 
भी तुग्दारी धर्म पुस्तक कद्दती है उसे सही रूप में समझकर उसके अनुरूप जीवन को बना लो तो 
सभी मसले हल दो जायेंगे | सभी धर्म कहते हैं-- परमात्मा से प्यार करो। यह सबमें है कि सभीसे 
प्यार करो | बल्कि यह भी कहा गया कि इन्सान वही है जिसमें प्रेम हो-- प्रभु से और प्राणी मात्र 
से प्यार हो | 

मुझे खुशी है कि श्राज वह शमा है कि हर एक समाज से जो परमात्मा के श्राशिक हैं, वे 
सभी मिलकर बैठे हैं| यदि चार शराबी चाहे वे किसी भी समाज के हों मिलकर बैठते हैं तो प्रभु के 
चार भक्त इकटठे क्‍यों नहीं बैठते ! इसका यही श्रर्थ है कि हमने सही माने मैं एक-दूसरे को, एक- 
दूसरे की महापुरुषों की वाणियों को नहीं समझा है या गलत प्रचार के सबब से हमारे अन्दर तंगदिली 
और संकीर्णता आ गयी है | मुझे खुशी है कि इस सम्मेलन के लिए. हर एक देश से--कहीं से प्रति- 
निधि स्वयं आए. हैं और कहीं से सन्देश आये हैं। सभी ने यही कहा है कि हम सभीके मिलकर 
रहने से ही उन्नति है। अपने समाजों को नहीं बदलना है, बदलना मन को है ! किसी समाज में रहो, 
इतने ऊँचे उठ जाओ कि सारी मनुष्य जाति तुम्हास समाज बन जाय | जो कुछ भी संभीने श्रपने- 
अपने खयाल पेश किए. हैं-वही तालीम पदले से ही मौजूद है। हम भूल रहे थे, तो मुनिजी महाराज 
मे उसे ताजा करने के लिए. श्रवसर दिया। बिससे हम लोगों ने एक-दूसरे को अच्छी तरह से समझा 
है और जिन्होंने समझा है, वे उसे श्रपने देश मैं ले जाना चाइते हैं। यह सारी मानव की जाति 
का काम दै। ७७७ 
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